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முதற்பதிப்பு: மார்ச்‌, 1994. 


பின்‌ அட்டை ஓவியம்‌: சில்பி ' 


விலை ரூ.3 


“தெய்வத்‌ ன்‌ ரல்‌” 3 Ah: 
eg. த்தின்‌ கு (வானதி பதிப்பகம்‌) ஐந்தாம்‌ பகுதியிலிருந்து தொகுக்கப்‌ 
ஆனந்த asla, ப 
757, அண்ணா சாலை, 
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ஸீ சங்கர சர்கம்‌ 


நேர்‌ சிஷ்யர்கள்‌ 


தரும்‌ சான்று 


ஆசார்யாளைப்‌ போற்றுவதற்கென்றே ஏற்படாமல்‌ 
பொதுப்படையாக இருக்கப்பட்ட புராண இதிகாஸ க்ரந்தங்‌ 
களில்‌ அவரை அவதார புருஷராகச்‌ சொல்லியிருப்பதற்கு ஒரு 
விதமாக முக்யத்வம்‌ உண்டென்றால்‌, அவரை நேரில்‌ பார்த்து, 
நெருங்கிப்‌ பழகி, அவரோடு கூடவே இருந்த சிஷ்யர்களான 
மஹான்கள்‌ தங்களுடைய குருவைப்‌ பற்றி என்ன சொல்லி 
யிருக்கிறார்களென்பதற்கும்‌ ஒரு தனியான மதிப்பு உண்டு. 
யாரையுமே வெளியுலகம்‌ ஏதோ கொஞ்சம்‌ தெரிந்துகொள்வ 
தோடு சரி. லோகத்திற்குத்‌ தெரியும்படியாக ஒருத்தர்‌ எப்படித்‌ 
தன்னைக்‌ காட்டிக்‌ கொள்கிறாரோ அதை வைத்துத்தான்‌ 
வெளியுலகம்‌, அவரை எடை போட முடியும்‌. யாராயிருந்தா 
லும்‌ லோகத்தின்‌ பார்வையில்‌ தங்களை நல்லவர்‌ மாதிரியும்‌, 
அறிவாளி மாதிரியும்தான்‌ காட்டிக்கொள்வார்கள்‌. ஆனால்‌ 
வாஸ்தவத்தில்‌ அவர்கள்‌ அப்படி இருக்கிறார்களா, இல்லாவிட்‌ 
டால்‌ “ஷோ” பண்ணுகிறார்களா என்பது (அவர்களுடைய) 
கூடவே இருந்து நன்றாகப்‌ பழகிக்கொண்டிருப்பவர்களுக்குத்‌ 
தான்‌ தெரியும்‌. தத்வ சாஸ்திரப்‌ புஸ்தகங்களை ஒருத்தர்‌ பரம 
வேதாந்தமாக நல்ல முறையில்‌ எழுதிவிடலாம்‌. அப்படியே, 
படிப்பவர்கள்‌ 'ஆஹா' என்னும்படியாக ஸ்தோத்ரங்களும்‌, 
பக்தி நூல்களும்‌ எழுதிவிடலாம்‌. அதைப்‌ பார்த்து அவர்‌ 
மஹாஞானியாக இருக்க வேண்டும்‌, பக்த சிகாமணியாக 
இருக்க வேண்டும்‌ என்று வெளி மனுஷ்யர்கள்‌ நினைத்துவிடு 
வார்கள்‌. ஆனால்‌, கூடவே இருப்பவர்களுக்குத்தான்‌ தெரியும்‌, 
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வாஸ்தவத்திலேயே அவர்‌ எழுதியபடியும்‌, உபதேசிக்கிறபடி. 
யும்தான்‌ வாழ்க்கையில்‌ இருக்கிறாரா இல்லையா என்பது. 
அனேகமாக வெளிலோகம்‌ நினைக்கிற அளவுக்கு ஒருவர்‌ 
(பெரியவராக) இல்லை என்றே நன்றாகப்‌ பழகுபவர்கள்‌ 
நினைப்பதாக இருக்கலாம்‌. வேடிக்கையாக இங்கிலீஷில்‌, 
பெரிய 'ஹீரோ'வாக உள்ள எவனும்‌ தன்‌ கூடவே இருக்கும்‌ 
சேவகனைத்‌ தவிர மற்றவர்களுக்குத்தான்‌ அப்படி. இருக்கிறான்‌ 
என்று சொல்கிறார்கள்‌. 

ஆசார்யாளைப்‌ போன்ற நம்முடைய மத புருஷர்கள்‌ 
வெளி வாழ்க்கை ஒரு தினுசு, உள்வாழ்க்கை ஒரு தினுசு என்று 
இல்லாதவர்கள்‌ என்பது ஸர்வ நிச்சயமான விஷயம்தான்‌. 
ஸ்வானுபூதி இல்லாமல்‌ வெறும்‌ அறிவையும்‌, கவி சாதுர்யத்‌ 
தையும்‌ மாத்திரம்‌ கொண்டு அவர்கள்‌ புஸ்தகம்‌ மட்டும்‌ 
பெரிசாக எழுதிவிடவில்லை என்பது நமக்குத்‌ தீர்மானமான 
விஷயம்தான்‌. ஆனாலும்கூட அவர்கள்‌ கூடவே வஸித்து 
அத்யந்தமாக இருந்தவர்கள்‌ அவர்களைப்‌ பற்றி என்ன சொல்‌ 
லியிருக்கிறார்கள்‌ என்று தெரிந்துகொள்வதில்‌ நமக்கு ஒரு 
குதூஹலம்‌ இருக்கவே செய்கிறது. அதிலும்‌ ஆசார்யாளின்‌ 
ப்ரதான சிஷ்யர்களாகக்‌ கூடவே வஸித்த ஸுரேச்வராசார்‌ 
யாள்‌, பத்மபாதாசார்யாள்‌, ஹஸ்தாமலகாசார்யாள்‌, தோடகா 
சார்யாள்‌ ஆதிய நாலு பேரும்‌ மஹாப்‌ பெரியவர்களாக, 
ஞான ஸித்தி பெற்ற மஹாத்மாக்களாக இருந்திருப்பதால்‌, 
“தினந்‌ தினமும்‌ ஆசார்யாளைப்‌ பார்த்துப்‌ பழகிக்கொண் 
டிருந்த இவர்கள்‌ அவரைப்‌ பற்றி என்ன சொல்லியிருக்கிறார்‌ 
கள்‌? குறிப்பாக, (அவரை) ஈச்வராவதாரம்‌ என்று சொல்லி 
யிருக்கிறார்களா?' என்று தெரிந்து கொள்ளும்‌ ஆர்வம்‌ நமக்கு 
இருக்கிறது. 


இந்த நாலு சிஷ்யர்களில்‌ ஹஸ்தாமலகாசார்யாள்‌ பண்ணிய 
தாக ஓரே ஒரு சின்ன ஸ்தோத்ரம்தான்‌ 'ஹஸ்தாமலக 
ஸ்தோத்ரம்‌” என்று இருக்கிறது. அது பரம அத்வைதமாக, 
ஒரே வேதாந்த தத்வ மயமாக இருப்பது. 'மனுஷ்யர்‌, தேவர்‌, 
யக்ஷர்‌, அந்த ஜாதி-இந்த ஜாதி என்றெல்லாம்‌ எதுவுமில்லை. 
இருப்பது ஒரே ஆத்ம ஸ்வரூபம்தான்‌, ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபம்தான்‌' 


© ‘No man is hero to his valet.’ 
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என்று அது சொல்லிக்கொண்டு போகிறது. அந்த நிலையில்‌ 
ஆசார்ய ஸ்வரூபம்‌ என்று ஒன்று, அவதார ஸ்வரூபம்‌ என்று 
ஓன்று ஆகியவை மட்டும்‌ இருக்கமுடியுமா என்ன? அதனால்‌ 
ஹஸ்தாமலகாசார்யாளின்‌ வாக்கில்‌ ஆசார்ய ப்ரசம்ஸையாக 
(புகழ்த்துதியாக) எதுவும்‌ இல்லை. எனவே அவர்‌ ஈச்வராவதா 
ரம்‌ என்று காட்டும்படியாசவும்‌ எதுவுமில்லை. 


ஆனால்‌ மற்ற மூன்று பேரும்‌ ஆசார்யாளைப்‌ பரம 
பக்தியோடு பரமேச்வரனாகவே ஸ்தோத்திரித்துச்‌ சொல்லித்‌ 
தான்‌ இருக்கிறார்கள்‌. (ஆசார்யாளைப்‌ போற்றி) அவர்கள்‌ 
அனேகம்‌ சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌. அது எல்லாவற்றையும்‌ 
இப்போது நான்‌ சொல்லப்போவதில்லை. அவர்‌ பரமசிவ 
அவதாரந்தான்‌ என்பதற்கு அவர்கள்‌ அத்தாட்சி கொடுத்திருப்‌ 
பதை மட்டுமே சொல்லப்‌ போடறேன்‌. (ஞான ஸுூர்யனாக 
அவரை ஸுரேச்வராசார்யாளும்‌, தோடகாசார்யாளும்‌ சொன்‌ 


னதை எடுத்துக்காட்டியாயிற்று.) 


தோடகாசார்யாள்‌ தம்முடைய அஷ்டகத்தில்‌ ஒவ்வொரு 
அடியையும்‌ “பவ சங்கர தேசிக மே சரணம்‌' என்று 
முடித்திருக்கிறார்‌. 


சங்கரர்‌ என்பது ஆசார்யாளுக்குப்‌ புதுசாக இட்டுக்‌ கட்டி 
வைத்த பெயரில்லை. பூர்வ காலங்களிலிருந்தே பரமசிவனுக்கு 
இருந்து வந்துள்ள அனேக நாமாக்களில்‌ ஒன்றுதான்‌ அது. “இப்‌ 
போது கண்ணுக்கு முன்னால்‌ தெரிகிறாரே, இந்தச்‌ சங்கரர்‌, 
இவர்‌ அந்தச்‌ சிவனாகிய சங்கரர்தான்‌' என்று ஸ்பஷ்டமாகத்‌ 
தெரிவிக்கிற வகையில்தான்‌ “பவ சங்கர தேகெ மே சரணம்‌' 
என்று போட்டிருக்கிறார்‌. “பவன்‌: என்பது பரமேச்வரனின்‌ 
ப்ரஸித்தி வாய்ந்த அஷ்ட நாமாக்களில்‌ (எட்டுப்‌ பெயர்களில்‌) 
முதலாவதாகும்‌. பவன்‌, சர்வன்‌, ஈசானன்‌, பசுபதி, ருத்ரன்‌, 
உக்ரன்‌, பீமன்‌, மஹா(தேவ)ன்‌ என்ற எட்டுப்‌ பெயர்களும்‌ சிவ 
னுக்கு மிகவும்‌ உகப்பான நாமாக்கள்‌. “அந்த பவனாகிய சிவன்‌ 
தான்‌ சங்கர தேசிகராகிய சங்கராசார்ய ஸ்வாமிகள்‌. அவர்‌ 
தான்‌ எனக்கு அடைக்கலம்‌' என்பதுதான்‌ “பவ சங்கர தேசிக 
மே சரணம்‌” என்பதற்கு அர்த்தம்‌. 


“பவ” என்பதை க்ரியாபதமாக (வினைச்‌ சொல்லாக) வைத்‌ 
துக்‌ கொண்டால்‌ “ஆகுக!', “இருக்குமாக!”, “இருப்பாயாக!” 
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என்று அர்த்தம்‌. 'தீர்க்காயுஷ்மான்‌ பவ!”, 'தீர்க்க ஸுமங்கலி 
பவ!” என்று சொல்லும்போது இதுதான்‌ அர்த்தம்‌. 


ஆகையால்‌ 'பவ' என்பதற்கு அப்படியுங்கூட அர்த்தம்‌ 
பண்ணலாம்‌. 


ஆனால்‌ (தோடகாஷ்டகத்தில்‌) நாலாவது ச்லோகத்தில்‌ 
ஐயம்‌ திரிபுக்கு இடமில்லாமல்‌ “பவ” என்பதை “சிவ” என்ற 
அர்த்தத்திலேயே ஆசார்யாளுக்குச்‌ சூட்டுகிறார்‌. : 


“பவ ஏவ umr!’ 


. 'பவாந்‌' என்றால்‌ 'தாங்கள்‌'. ஆசார்யாளை நேரே பார்த்து 
அப்படிக்‌ கூப்பிட்டு, 'தாங்கள்‌ ஸாக்ஷாத்‌ சிவபெருமானே! 
“பவ ga’ - பவனாதிய சிவனேதான்‌!' என்கிறார்‌. 


பவ ஏவ பவாந்‌-இதி மே நிதராம்‌ ஸமஜாயத சேதஸி 
கெளதுகிதா 


“கெளதுகம்‌' என்றால்‌ ஸந்தோஷப்‌ பூரிப்பு. “நிதராம்‌” 
என்றால்‌ ‘pips’, “பரிபூர்ணமாக ரொம்பி' என்று அர்த்தம்‌. 
'சேதஸி' - சித்தத்திலே. என்ன சொல்கறாரென்றால்‌, தாம்‌ 
ஆசார்யாளை ஏதோ மனுஷ்ய ரூபத்திலிருக்கிற அனேகக்‌ 
குருக்களில்‌ ஒருவராக நினைக்காமல்‌ ஸாக்ஷாத்‌ பரமேச்வரனே 
என்று தெரிந்துகொண்டுவிட்டதில்‌ தம்முடைய சித்தம்‌ அப்படி 
பரமானந்தத்தில்‌ பூர்ணமாகத்‌ இளைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறது 
என்கிறார்‌. 


அப்புறம்‌ மூன்று ச்லோகம்‌ தள்ளி மறுபடியும்‌, 
“குருபுங்கவ புங்கவகேதந!” 


என்கிறார்‌. புங்கவம்‌ என்றால்‌ ரிஷபம்‌. எதிலுமே உத்க்ருஷ்ட 
மாக (மிகவும்‌ உயர்வு பொருந்தியதாக) இருப்பதை “ரிஷபம்‌” 
என்று சொல்வார்கள்‌. “புருஷர்ஷப' - “புருஷ ரிஷப” என்றால்‌ 
புருஷ ச்ரேஷ்டன்‌ என்று அர்த்தம்‌. 'தேவரிஷப என்றால்‌ தேவ 
ச்ரேஷ்டன்‌. தமிழிலும்‌: இதே வழக்கு இருக்கறது. “ஏறு” 
என்றால்‌ ரிஷபம்‌. நர ச்ரேஷ்டன்‌, தேவ ச்ரேஷ்டன்‌ என்பதைத்‌ 
தமிழிலும்‌ மனிதரேறு தேவரேறு என்று சொல்லிக்‌ கேட்ட 
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றோம்‌. புங்கவம்‌ என்பது ரிஷபமே. ஆகையால்‌ “குரு புங்கவ!' 
என்று ஆசார்யாளைக்‌ கூப்பிடுவதற்கு, “ஆசார்ய ச்ரேஷ்டரே!” 
என்று அர்த்தம்‌. 


அப்புறம்‌ 'புங்கவ கேதந' என்கிற இடத்தில்தான்‌ அவதாரத்‌ 
துக்கு அத்தாட்சி வருகிறது, புங்கவ கேதனன்‌ என்றால்‌ 
ரிஷபத்தைக்‌ கொடியாக உடையவன்‌. இப்படி ரிஷபக்‌ கொடி 
யோனாக இருப்பது யார்‌? வேறே யார்‌? பரமேச்வரன்தானே? 


தோடகாசார்யாள்‌ புத்தி ப்ரகாசமே இல்லாதமாதிரி பரம 
எளிமையாக அடங்கியிருந்து கொண்டு நிறைந்த பக்தியுடன்‌ 
ஆசார்யாளுக்கு சரீர ஸேவை செய்துவந்தவர்‌. அப்படிப்பட்ட 
வர்‌ உணர்ச்சிப்‌ பெருக்கில்‌ தம்முடைய குருவையே 
பகவதவதாரமாகக்‌ கொண்டாடுவது இயற்கைதான்‌. ஸுரேச்வ 
ராசார்யாள்‌ அவர்‌ மாதிரி இல்லை. அவர்‌ மஹாப்‌ பண்டித 
ராக ப்ரகாசித்தவர்‌. பூர்வத்தில்‌ நிறைய யாக, யஜ்ஞாதிகள்‌ 
செய்த கர்ம மீமாம்ஸகராக இருந்து கொண்டு அந்த மதத்தை 
ஆதரித்துக்‌ காரஸாரமாக வாதங்கள்‌ பண்ணியவர்‌. ஆசார்யர்‌ 
ளின்‌ ஞான மார்க்கத்தைக்‌ கட்டோடு ஆகேபித்தவர்‌. முதல்‌ 
முதலில்‌ அவர்‌ ஆசார்யாளைக்‌ கண்டபோது ஆசார்யாளு 
டைய ஞான காந்தியோ, காருண்ய மாதுர்யமோ அவரைக்‌ 
கொஞ்சங்கூடத்‌ தொடவில்லை. ரொம்பவும்‌ அவமரியாதை 
யாக, சண்டை பிடிப்பதாகத்தான்‌ (அவர்‌ ஆசார்யர்களிடம்‌) 
பேச ஆரம்பித்தார்‌ என்று சங்கர விஜயங்களில்‌ இருக்கிறது. 
அப்புறம்‌ அவரே ஆசார்யாளிடம்‌ (வாதத்தில்‌) தோற்றுப்‌ 
போய்‌, ஆசார்யாளின்‌ ஸித்தாந்தமே ஸித்தாந்தம்‌ என்று 
ஏற்றுக்கொண்டு, ஸன்னியாஸம்‌ வாங்கிக்கொண்டு அவருடைய 
சிஷ்யராக ஆனார்‌. முன்னே ஓரே கர்மானுஷ்டானம்‌, அதற்‌ 
காக வாதச்‌ சண்டைபோடுவது என்று இருந்ததற்கு நேர்மாறாக 
இப்போது ஒரே ஞானம்‌, வேதாந்தம்‌ என்று தத்வார்த்த 
மாகவே போனார்‌. கார்யமே இல்லாமலிருக்கிறதுதான்‌ 
முடிவான லக்ஷ்யம்‌ என்பதை விளக்கி “நைஷ்கர்ம்ய ஸித்தி்‌ 
என்று புஸ்தகம்‌ எழுதினார்‌. ஆக, பூர்வத்தில்‌ தீவ்ரமான கர்ம 
மீமாம்ஸகராக இருந்தபோதும்‌ ஸரி, அப்புறம்‌ ஆசார்யாளின்‌. 
சிஷ்யராகி அடியோடு மாறிய பிறகும்‌ ஸரி, அவர்‌ உணர்ச்சி 
வசப்படுவது என்று இல்லாமலிருந்தவர்‌. முதலில்‌ ஒரே கார்ய 
மும்‌, அறிவுச்‌ சண்டையுமாக இருந்தார்‌. அப்புறம்‌ மனஸின்‌ 
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உணர்ச்சிகளே இல்லாத ஞானம்‌, சாந்தம்‌ என்பதில்‌ ஈடுபட்டு 
விட்டார்‌. தத்வ ரீதியில்‌ விஷயங்களை எடுத்துச்‌ சொல்லி 
நிலைநாட்டுவதில்தான்‌ இப்படியானவர்களுக்கு கவனம்‌ இருக்‌ 
கும்‌. குருவை அவதாரமாக ஸ்துதித்து; 'ஸமஜாயத சேதஸி 
கெளதுகிதா' என்று தோடகாசார்யாள்‌ சொன்னாற்போல்‌ 
சித்தம்‌ ஸந்தோஷத்தில்‌ பூரித்து நிறைவதாக இவர்கள்‌ சொல்வ 
தற்கில்லை. இப்படியெல்லாமிருந்தும்‌ அவர்‌ (ஸுரேச்வரர்‌) 
ஆசார்யாளைத்‌ தமோந்தகாரத்தை விரட்டும்‌ ஞான ஸூர்ய 
னாகக்‌ கொண்டாடிச்‌ சொன்னாரென்று பார்த்தோம்‌. அது 
ப்ருஹதாரண்யக வார்த்திகத்தில்‌. தைத்திரீயோபநிஷத்திற்கு 
ஆசார்யாள்‌ செய்துள்ள பாஷ்யத்திற்கும்‌ ஸுரேச்வரா 
சார்யாள்‌ வார்த்திகம்‌ எழுதியிருக்கிறார்‌. அதிலே ஆசார்யாள்‌ 
பரமசிவ அவதாரம்‌ என்றே த்வனிக்கும்படியாக ஒரு வாக்யம்‌ 


சொல்லியிருக்கிறார்‌: 
முமுக்ஷு - ஸார்த்தவாஹஸ்ய பவ-நாம-ப்ருதோ யதே: 


“முமுக்ஷ£க்களின்‌ கோஷ்டிக்கெல்லாம்‌ தலைவர்‌, பவனு 
டைய பெயரைத்‌ தாங்கும்‌ யதி (ஸன்னியாஸி)' என்று அர்த்தம்‌. 
முழுக்ஷ என்றால்‌ மோக்ஷ காங்க்ஷிகள்‌, அதாவது மோக்ஷம்‌ 
அடையவேண்டும்‌ என்று விரும்பி அதற்காக முயற்சி செய்ப 
வார்கள்‌. ஸார்த்தவாஹன்‌ என்றால்‌ பொதுவாக பெரிய 
வியாபாரிகளின்‌ கோஷ்டிக்குத்‌ தலைவன்‌ என்று அர்த்தம்‌. 
படகுகளில்‌ திரை கடல்‌ ஓடி, அல்லது பாலைவனத்தில்‌ ஒட்ட 
கங்களின்‌ மேல்‌ ஏறிக்கொண்டு - இப்படியெல்லாம்‌ வியாபாரி 
கள்‌ caravan என்று போகும்போது ஏற்கெனவே அந்த வழி 
களெல்லாம்‌ நன்றாக அற்றுப்படி பண்ணிக்கொண்டு, இப்‌ 
போது மற்றவர்களுக்கு ஜாக்ரதையாக வழிகாட்டி அழைத்துப்‌ 
போகும்‌ லீடராக ஒரு பெரிய வ்யாபாரி இருப்பானல்லவா? 
அவன்தான்‌ ஸார்த்தவாஹன்‌. இம்மாதிரி ஸம்ஸாரக்‌ கடலில்‌, 
அல்லது 'ஸம்ஸாரப்‌ பாலைவனத்தில்‌ வழிகாட்டியாக 
முமுக்ஷ£க்களை அழைத்துக்கொண்டு போகிற ஆத்மிக ஸார்த்த 
வாஹராக ஆசார்யாளைச்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌. இந்த 
வ்யாபாரியிடமுள்ள சரக்கு, அவருடைய செல்வம்‌ என்னவென்‌ 
றால்‌ ஞானம்தான்‌! இதைச்‌ சொல்லும்போது பத்மபாதா 
சார்யார்‌ அவரை (அவருடைய ப்ரஹ்ம ஸூத்ர பாஷ்யத்துக்‌ 
குச்‌ செய்துள்ள 'பஞ்சபாதிகா' என்ற வ்யாக்யானத்தில்‌) 
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“பாஷ்யவித்தக GG, அதாவது தாம்‌ எழுதிய பாஷ்யங்‌ 
களையே தம்முடைய செல்வமாகக்‌ கொண்ட குரு என்று 
சொல்லியிருப்பது நினைவு வருகிறது. ஸன்னியாஸியின்‌ 
லக்ஷணப்படி பொருட்‌ செல்வம்‌ அவரிடம்‌ இல்லாவிட்டாலும்‌ 
ண செல்வத்தில்‌ பெரிய வியாபாரித்‌ தலைவராயிருந்திருக்‌ 
றார்‌! 


அதிருக்கட்டும்‌. அவதார ஸமாசாரமல்லவா பார்த்துக்‌ 
கொண்டிருந்தோம்‌? அதற்கு ஆதரவாக  (ஸுரேச்வரர்‌) 
பவ-நாம-ப்ருத்‌' என்கிறார்‌. “பவன்‌ என்றெ, அதாவது சிவன்‌ 
என்றெ நாமத்தை தரித்துக்கொண்டிருப்பவர்‌' என்கிறார்‌. 
இப்படி எதற்காகச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌? சிவாவதாரம்தான்‌ 
இவர்‌ என்று hint பண்ணுவது தவிர இதற்குக்‌ காரணமில்லை! 


இப்போது பத்மபாதசார்யாளை விட்ட இடத்தில்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌. ஸூத்ர பாஷ்யத்திற்கு வ்யாக்யானம்‌ செய்திருப்‌ 
பதில்‌ அவருடைய ஞானமும்‌ வித்வத்தும்‌ தெரிகிறதென்றால்‌ 
ஆசார்ய சரித்ரத்தைப்‌ பார்க்கும்போது அவருடைய உசந்த 
பக்தியுள்ளம்‌ பல கட்டங்களில்‌ தெரியும்‌. தோடகாசார்யர்‌ 
ஞான பாண்டித்யத்தை அடக்கி வைத்துக்கொண்டு பக்தராக 
மட்டும்‌ தெரிந்தார்‌. பக்தி உணர்ச்சியை அப்படியே கொட்டி 
னார்‌. ஹஸ்தாமலகரோ கிட்டத்தட்ட தக்ஷிணாமூர்த்தி மாதி 
ரியே ஞானப்‌ புஸ்தகம்‌, ஞானவாதம்‌ என்றுகூடப்‌ பண்ணாமல்‌ 
ஒரேயடியாக ஞானத்தில்‌ தோய்ந்து போனவர்‌. உணர்ச்சி 
என்பதே அங்கே இட்டே வராது. ஸாுரேச்வராசார்யாள்‌ 
வேறே தினுஸில்‌ உணர்ச்சி வசப்படாமலிருந்தார்‌ என்று பார்த்‌ 
தோம்‌. பத்மபாதாசார்யார்தான்‌ ஞானியாக இருந்ததோடு 
emotional, intellectual என்று சொல்கிற இரண்டாகவும்‌ இருந்து 
கொண்டு பக்தராகவும்‌ இருந்தார்‌. குத்வார்த்தங்களை விவரித்‌ 
துச்‌ சொல்லும்‌ வித்வானாகவும்‌ இருந்தார்‌. 


அவர்‌ பஞ்சபாதிகாவில்‌ ஆசார்யாளை ரொம்பவும்‌ ரஸ 

மான விதத்தில்‌ சிவாவதாரமாக ஸ்தோத்ரித்திருக்கிறார்‌. 

பரமேச்வரனுக்கு ஆப்போஸிட்‌ குணங்கள்‌ மாதிரியே ஆசார்‌ 

யாளுக்கு இருப்பதாக வேடிக்கையாக வார்த்தை விளையாட்‌ 

டுப்‌ பண்ணி, “ஒரிஜினல்‌ சிவன்‌ அப்படி; அவதார சிவன்‌ 

இப்படி' என்று சொல்லியிருக்கிறார்‌! இப்போது நாம்‌ 
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ஆசார்யாளை “ஆதி சங்கரர்‌” என்கிறோம்‌. அவருக்குப்‌ 
பிற்பாடு அவர்‌ ஏற்படுத்திய அனேக ஆசார்ய பீடங்களில்‌ 
வரிசையாக வந்துள்ள அத்தனை ஸ்வாமிகளுக்கும்‌ “சங்கராச்‌ 
சார்யார்‌' என்றே பேர்‌ இருப்பதால்‌, இவர்களுக்கெல்லாம்‌ மூல 
புருஷராக இருந்தவரை “அதி' சங்கரர்‌ என்று சொல்வதாக 
வழக்கம்‌ ஏற்பட்டிருக்கிறது. ஆனால்‌ ஆசார்யாளின்‌ காலத்தி 
` லேயே இருந்தவர்கள்‌ அவரை 'ஆதி' சங்கரர்‌ என்று சொல்லி 
யிருக்க முடியாது. அவருக்கு ஸமகாலத்தவர்களாக இருந்து 
கொண்டே அவரை அவதார புருஷர்தான்‌ என்று தெரிந்து 
கொண்டவர்கள்‌ கைலாஸ நாதனான சங்கரனையே ஆதி 
சங்கரன்‌ என்றும்‌, அவர்களுக்கு மத்தியில்‌ நடமாடிக்கொண் 
டிருந்த ஆசார்யாளை அவதார சங்கரர்‌, அல்லது அபிநவ 
(புதிய) சங்கரர்‌ என்றும்தான்‌ சொல்லி வந்திருப்பார்கள்‌. இந்த 
ரீதியில்‌ பத்மபாதாசார்யாள்‌ அவரை “அபூர்வ சங்கரர்‌' என்று 
சொல்கிறார்‌. பூர்வ காலத்திலிருந்து சங்கர நாமம்‌ தாங்கி 
யிருப்பது கைலாஸநாதனான பரமேச்வரன்‌. அவரே புதிதாக 
நிகழ்காலத்தில்‌ வந்துள்ளபோது அபூர்வ சங்கரராகி விடு 
கிறார்‌! 


இப்படி “அபூர்வ சங்கரர்‌' என்று பேர்‌ கொடுத்ததில்‌ ஒரு 
சிலேடையும்‌ பண்ணியிருக்றெது. அந்த ச்லோகம்‌ முழுக்க 
ஏகப்பட்ட சிலேடைகள்‌. அதில்‌ இதுவும்‌ ஒன்று. 'அபூர்வ' 
என்றால்‌ அதிசயமான, விசித்ரமான என்றும்‌ அர்த்தம்‌ இருக்கி 
றது. 'ரொம்ப அபூர்வமாயிருந்தது” என்று நாம்‌ ஒன்றைச்‌ 
சொல்லும்போது இந்த அர்த்தத்தில்தான்‌ ` சொல்கிறோம்‌. 
கைலாஸ சங்கரருக்கு நேர்மாறாக அனேக விஷயங்கள்‌ அவதார 
சங்கரரிடம்‌ இருப்பதாக ச்லோகத்தில்‌ அடுக்கிக்கொண்டே 
போய்‌, கடைசியில்‌ “அபூர்வ சங்கரர்‌' என்று முடித்திருப்பதால்‌, 
“இப்படி அதிசயமான விசித்திரமான பரமசிவனாக இவர்‌ 
இருக்கிறார்‌ பார்த்தீர்களா?” என்று காட்டுகிற மாதிரி இருக்‌ 
கிறது. 

ச்லோகம்‌ முழுவதையும்‌ சொல்கிறேன்‌: 


தமாம்‌-யபோகி-பரிவார-ஸம்பதம்‌ 
நிரஸ்த-பூதிம்‌ அநுமார்த்த-விக்ரஹம்‌। 
அதுக்ரம்‌-உன்ம்ருதித கால-லாஞ்சநம்‌ 
விதா-விநாயகம்‌-அபூர்வ சங்கரம்‌ 
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மூல சங்கரருக்கும்‌, அவதார சங்கரருக்கும்‌ ஒரே வித்யாஸ 
மாகச்‌ சொல்லியிருக்கிறது! 


அவதார சங்கரர்‌ எப்படியிருக்கிறார்‌? ஸன்னியாஸிகளான 
சிஷ்ய கணத்தினால்‌ சூழப்பட்டவராக இருக்கிறார்‌. 'ஸர்வஜ்‌ 
ஞம்‌, ப்ரஹ்ம-ஸம்ஸ்தம்‌-முநிகண-ஸஹிதம்‌' என்று அவரை 
ஸுரேச்வராசார்யாள்‌ “நைஷ்கர்ம்ய ஸித்தி' என்ற புஸ்தகத்தில்‌ 
சொல்லியிருக்கிறார்‌. ஆறாயிரம்‌ சிஷ்யர்கள்‌ புடைசூழ அவர்‌ 
ஸஞ்சாரம்‌ செய்ததாக “சங்கர விஜய'ங்களில்‌ இருக்கிற்து. 
துறவியான அவருடைய பெரிய ஸொத்து இந்தத்‌ துறவிக்‌ 
கூட்டமே. உடைமைகளையெல்லாம்‌ த்யாகம்‌ செய்த ஆசார்‌ 
யாளின்‌ பெரிய உடைமை, அவருடைய ஞானமும்‌, அவர்‌ 
செய்த பாஷ்யங்களும்‌, ஸன்னியாஸ சிஷ்யக்‌ கூட்டமும்தான்‌. 
இதைத்தான்‌, 'அபோகி பரிவார ஸம்பதம்‌' என்று இந்தச்‌ 
ச்லோகத்தில்‌ சொல்லியிருக்கிறது. போகி என்றால்‌ ஸாக 
போகங்களை அனுபவிக்கும்‌ க்ருஹஸ்தன்‌. அப்படியில்லாத 
துறவி “அபோ. அபோகடிகளையே தமக்குப்‌ பரிவாரமாகிய 
ஸம்பத்தாகக்‌ கொண்டவரை, “அபோகி பரிவார ஸம்பதம்‌” 
என்று சொல்லியிருக்கிறது. 


“நமாமி” - “நமஸ்கரிக்கிறேன்‌' - என்று ச்லோகத்தை குரு 
வந்தனத்தோடு ஆரம்பித்திருக்றெது. “நமாம்யபோகி' என்பது 
“நமாமி அபோகி' என்று பிரியும்‌. 


அவதார சங்கரர்‌ இப்படியிருக்கிறார்‌: “அபோகி பரிவார 
ஸம்பத'ராக. இந்த மாதிரி பத ப்ரயோகம்‌ செய்யும்போது 
அவர்‌ மூலமான கைலாஸ சங்கரருக்கு நேர்‌ வித்யாஸமாக 
இருக்கிறார்‌ என்று ச்லோக கர்த்தா வேடிக்கையாகக்‌ காட்டி 
விடுகிறார்‌! எப்படி? 


ஒரு வார்த்தைக்கு நேர்‌ வித்யாஸமாக ஒன்றைச்‌ சொல்ல 
வேண்டுமானால்‌ அந்த வார்த்தைக்கு முதலில்‌ ‘sa போட்டு 
விட்டால்‌ போதும்‌ - ஸத்யம்‌ - அஸத்யம்‌; தர்மம்‌ - அதர்மம்‌, 
இப்படி. “அபோகி பரிவார ஸம்பதம்‌' என்பதில்‌ 'அ'வை 
எடுத்துவிட்டு 'போகி பரிவார ஸம்பதம்‌' என்றால்‌ அதுதான்‌ 

கைலாஸ சங்கரர்‌! இதற்கு என்ன அர்த்தம்‌ பார்க்கலாம்‌. 
கைலாஸ சங்கரர்‌ எப்படி இருக்கிறார்‌? உடம்பு முழுக்கப்‌ 
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பாம்புகளை வாரிப்‌ போட்டுக்கொண்டு இருக்கிறார்‌. அவருக்கு 
பாம்புகள்தான்‌ முக்யமான ஆபரணம்‌, அலங்காரம்‌ எல்லாம்‌. 
கழுத்திலேயும்‌ ஹாரம்‌ மாதிரிப்‌ பாம்பைத்தான்‌ போட்டுக்‌ 
கொண்டிருப்பார்‌. இவர்‌ மஹாவிஷ்ணு மாதிரி நவரத்னாபர 
ணங்கள்‌ போட்டுக்‌ கொள்ளாதவர்‌. ஆனாலும்‌ நாக ரத்னம்‌ 
என்பதாகப்‌ பாம்பின்‌ படத்தில்‌ ரத்னம்‌ இருப்பதுண்டல்லவா? 
அதனால்‌, இவர்‌ ஹாரங்களாகப்‌ போட்டுக்கொண்டுள்ள 
பாம்புகளின்‌ படத்திலுள்ள ரத்னங்கள்‌ இவருடைய ஸ்படிகம்‌ 
போன்ற தேஹத்தில்‌ செக்கச்‌ செவேலென்று டால்‌ அடிக்கும்‌! 
அப்படி ஆசார்யாளே ஓர்‌ இடத்தில்‌ வர்ணித்திருக்கிறார்‌: 


..ரூக்ஷ்சக்ஷு-ச்ருதிகண-பண-ரத்நெளக-பா- 


(அ) பீக்ஷ்ண சோபம்‌ 
.ஸ்படிக- மணிசிலா-மண்டலாபம்‌* 


“சக்ஷு' என்றால்‌ கண்‌. ‘GS’ என்றால்‌ காது. 'சக்ஷ--ச்௬இ' 
என்றால்‌ கண்ணையே காதாக உடைய “கட்செவி£யாகிய 
பாம்பு. 


கைலாஸ்‌ சங்கரர்‌ பாம்புக்‌ கூட்டத்தையே ஆபரணமாக 
அணிந்திருக்கிறார்‌. பாம்புக்கு இருக்கும்‌ பல பேர்களில்‌ 
“போகி' என்பது ஒன்று. 'போகம்‌” என்பதற்குள்ள அனேக 
அர்த்தங்களில்‌ ஒன்று “பாம்பின்‌ படம்‌” என்பது. அந்தப்‌ 
படத்தை உடைய பாம்பு போகி. போதி பரிவாரம்‌” 
என்றால்‌ “பாம்புக்‌ கூட்டம்‌”. பாம்புகளால்‌ நன்றாக நெருக்கிச்‌ 
சூழப்பட்டிருப்பதைக்‌ குறிப்பதாகவும்‌ சொல்லலாம்‌. 'பரிவார' 
என்பதற்கு இப்படியும்‌ அர்த்தம்‌ செய்யலாம்‌. தம்மைச்‌ சூழ்ந்து 
தழுவிக்கொண்டுள்ள பாம்புகளையே செல்வமாக, ஆபரண 
மாக, ஹாரமாகக்‌ கொண்டுள்ள கைலாஸ சங்கரர்‌ “போகி 
பரிவார ஸம்பதர்‌' ஆகிவிடுகிறார்‌! 'ஸம்பத்‌' என்றால்‌ 
செல்வம்‌ என்பதோடு அலங்காரம்‌ குறிப்பாக, ஹாரம்‌ என்றும்‌ 
அர்த்தம்‌ உண்டு. இந்த எல்லா அர்த்தப்படியும்‌ அவர்‌ 
(கைலாஸ்‌ சங்கரர்‌) போதி பரிவார ஸம்பத்துக்காரராக இருக்‌ 
கிறார்‌. இவர்‌ (அவதார சங்கரர்‌) அதற்கு நேரெதிர்‌ மாதிரி 
முதலில்‌ ஒரு “அ? சேர்த்துக்‌ கொண்டு அபோகி பரிவார 
ஸம்பத்துக்காரராக இருக்கிறார்‌! : 


X சிவ கேசாதி பாதாந்த வர்ணன ஸ்தோத்ரம்‌-18, 
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இவருக்கு இன்னும்‌ என்ன லக்ஷணங்கள்‌ இருக்கின்றன? 
சிஷ்யக்‌ கூட்டத்தையே செல்வமாகக்‌ கொண்ட இவர்‌ 
லெளடிகச்‌ செல்வங்களையெல்லாம்‌ துச்சமாகத்‌ தூக்கி எறிந்த 
வர்‌. இவர்‌ 'நிரஸ்த பூதி.' 'பூதி' என்றால்‌ செல்வம்‌. “நிரஸ்த' 
என்பது வேண்டாமென்று தூக்கி எறிவதைக்‌ குறிக்கும்‌. 


இப்படியிருப்பதிலும்‌ இவர்‌ கைலாஸ சங்கரருக்கு நேர்‌ 
வித்யாஸமாயிருக்கிறார்‌! இவர்‌ பூதியை வேண்டாமென்று 
தள்ளுகிறாரென்றால்‌ அவரோ பூதியை வேணும்‌ வேணும்‌ 
என்று வாரிப்‌ பூசிக்கொள்கிறார்‌! “பூதி என்றால்‌ இந்த 
இடத்தில்‌ விபூதி என்று அர்த்தம்‌. 'பூதி' என்று சொன்னாலே 
போதும்‌. “வி” சேர்ப்பது விசேஷணத்தைக்‌ குறிப்பதற்குத்தான்‌. 


பூதி அல்லது விபூதி என்பதற்குக்‌ இருநீறு என்றும்‌ அர்த்தம்‌; 
அஷ்ட மா ஸித்தி என்னும்‌ எட்டுக்கும்கூட விபூதிகள்‌ என்று 
தான்‌ பெயர்‌. இந்த இரண்டு அர்த்தத்திலுமே கைலாஸ்‌ சங்கரர்‌ 
விபூதி மயராக இருக்கிறார்‌. 


காடுடைய சுடலைப்‌ யொடி பூசி 


என்று முதல்‌ தேவாரப்‌ பாட்டிலேயே சொல்லியிருப்பது 
போல அவர்‌ ஸர்வாங்கமும்‌ விபூதி பூஷணராக இருப்பதில்‌ 
ப்ரியர்‌. அதோடு அஷ்ட ஸித்திகள்‌ என்றெ அற்புத சக்திகளுக்கு 
உறைவிடமாகவும்‌ பரமசிவனையே சொல்வது வழக்கம்‌. 
௮ஷ்ட ஸித்தி, அஷ்ட விபூதி என்பதுபோல அந்த எட்டும்‌ 
அஷ்ட “ஐச்வர்யங்கள்‌” என்றும்‌ சொல்லப்படும்‌. ஐச்வர்யம்‌” 
என்பதற்கு அர்த்தமே 'ஈச்வரனுக்கு உரியது' என்பதுதான்‌. 
ஞான ஸ்வரூபமான த௲கஷிணாமூர்த்தியை ஆசார்யாள்‌ ஸ்து 
இத்து முடிக்கதிறபோதுகூட அவரது உபாஸனா பலனாக இந்த 
விபூதிகளுக்கெல்லாம்‌ மேலான “மஹா விபூதி'யான ஸர்வாத்ம 
பாவம்‌ (அத்வைத ஞானம்‌) உண்டாவதோடுகூட எட்டாகப்‌ 
பரிணமித்துள்ள இந்த ஐச்வர்ய விபூதிகளும்‌ ஸித்திக்கும்‌ என்று 
சொல்லியிருக்கிறார்‌: ஸித்யேத்‌-தத்புதர்‌-அஷ்டதா பரிணதம்‌ 
சைச்வர்யம்‌ (௪ ஐச்வர்யம்‌) அவ்யாஹதம்‌. 


ஆகக்கூடி, திருநீற்றுப்‌ பூதியானாலும்‌ ஸரி, ஸித்திகளான 
பூதியானாலும்‌ ஸரி இரண்டும்‌ கைலாஸ சங்கரரோடு பிரிக்க 
முடியாமல்‌ சேர்ந்திருப்பவை. ஆனால்‌ அவதார சங்கரரோ 
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பூதியைத்‌ தூக்கி எறிந்த 'நிரஸ்த பூதி'யாயிருக்கிறார்‌! இங்கே 
'பூதி' என்பது பொருட்செல்வத்தைக்‌ குறிப்பதென்று ஞாபகம்‌ 
வைத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. 


ஸன்னியாஸ லக்ஷணங்களில்‌ முக்யமான ஒன்று, பொருள்‌ 
பற்றில்லாமை. இன்னொன்று சுத்த ப்ரஹ்மசர்யம்‌. ஸ்த்ரீ 
விஷயமாக லவலேசங்கூடப்‌ பற்றில்லாமல்‌ நெருப்பு மாதிரி 
இருப்பது. ஆசார்யாள்‌ அப்படி இருந்தவர்தான்‌. அவர்‌ பக்கத்‌ 
இலேயே ஸ்த்ரீ வாஸனைகூட வரமுடியாது. 


ஆனால்‌ கைலாஸ்‌ சங்கரர்‌ எப்படி? அர்த்த நாரீச்வரர்‌ 
என்னும்படியாகத்‌ தம்முடைய தேஹத்திலேயே பேர்‌ பாதியில்‌ 
பத்தினியை வைத்துக்‌ கொண்டிருப்பவர்‌! “உமார்த்த 
விக்ரஹ'ராக, உமாதேவியை அர்த்த சரீரமாக உடையவர்‌. 
ஆசார்ய அவதாரமோ அவள்‌ ஸம்பந்தமே இருக்கப்படா 
தென்றுதான்‌ ஸன்னியாஸியாக ஏற்பட்டது என்று பார்த்‌ 
தோம்‌. 


“சங்கர நாமம்‌ கொண்டவராக இருக்கிறாரே! சங்கரா 
வதாரம்‌ என்று சொல்கிறார்களே! அதனால்‌ அம்பாளை 
சரீரார்த்தமாகக்‌ கொண்டவராக தர்சனம்‌ கொடுப்பாரோ?' 
என்று அவரைப்‌ பற்றி முழுக்கத்‌ தெரிந்து கொள்ளாத யாரா 
வது வந்து பார்த்தால்‌ ஏமாந்துதான்‌ போவார்கள்‌! அவர்‌ 
“உமார்த்த விக்ரஹ'ராக இருக்க மாட்டார்‌. இதையே வேறு 
தினுஸில்‌ சொன்னால்‌ 'அனுமார்த்த விக்ரஹ'ராக இருப்பார்‌. 
“அ' மாதிரியே முதலில்‌ 'அன்‌' சேர்த்தாலும்‌ நேரெதிர்‌ 
அர்த்தம்‌ கொடுக்கும்‌. உயிரெழுத்துக்களுக்கு முன்னால்‌ எதிர்ப்‌ 
பதத்தைக்‌ காட்ட 'அன்‌' சேர்க்க வேண்டும்‌. அந்தம்‌-அனந்தம்‌; 
அர்த்தம்‌-அனர்த்தம்‌, உமார்த்தம்‌-அனுமார்த்தம்‌. 

நமாம்யபோகி - பரிவார - ஸம்பதம்‌ நிரஸ்தபூதி. - 

மநுமார்த்த விக்ரஹம்‌ 


- இது ச்லோகத்தின்‌ முதல்‌ பாதி. அப்புறம்‌, இன்னும்‌ 
என்னென்ன வித்யாஸம்‌? 


> “அநுக்ரம்‌': உக்ரத்துக்கு எதிர்ப்பதம்‌ அனுக்ரம்‌. 'உமார்த்‌ 
தம்‌ - அனுமார்த்தம்‌' மாதிரி “உக்ரம்‌ - அநுக்ரம்‌'. கொஞ்சம்‌ 


14 
CC-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshmi Research Academy 


கூட உக்ரபாவமே இல்லாமல்‌ ஸெளம்ய மூர்த்தியாக, 'கருணா 
லயம்‌'  எனப்படுபவராகர்‌ இருப்பவர்‌ நம்முடைய பகவத்‌ 
பாதர்கள்‌. அனுக்ர மூர்த்தி, அனுக்ரஹ மூர்த்தி! கைலாஸ 
சங்கரரோ உக்ர ரூபி! பவன்‌ முதலான அவரது அஷ்ட நாமாக்‌ 
களிலேயே 'உக்ரன்‌' என்று அவருக்கு ஒரு பெயர்‌ வருகிறது! 
ப்ரளய காலாக்னி ருத்ரன்‌, ஸம்ஹார ருத்ரன்‌ என்றெல்லாம்‌ 
சொல்லும்போதே பயமாயிருக்கிறது! இப்படிப்‌ பயங்கரமாக 
இருப்பதால்‌ “பீமன்‌” என்றும்‌ அவருக்கு அஷ்ட நாமாக்களில்‌ 
இன்னொரு பெயர்‌ இருக்கிறது. ஆக, இதுவும்‌ ஒரு வித்யாஸம்‌: 
இவர்‌ அனுக்ரர்‌, அவர்‌ உக்ரர்‌. 


அனுக்ரம்‌ - உன்ம்ருதித கால - லாஞ்சநம்‌ 


அதென்ன 'உன்ம்ருதித கால லாஞ்சநம்‌'! “கால லாஞ்சனம்‌' 
என்றால்‌ கறுப்பான அடையாளம்‌. “காலம்‌' - கறுப்பு. 
'லாஞ்சனம்‌' - அடையாளம்‌. “உன்ம்ருதித' என்றால்‌ “நசுக்கி 
அழிக்கப்பட்ட'. அவதார சங்கரர்‌ “கறுப்பு அடையாளத்தை 
நசுக்கி அழித்து விட்டவர்‌” என்று அர்த்தம்‌. இப்படி எதற்காகச்‌ 
சொல்ல வேண்டும்‌? கைலாஸ சங்கரருக்கு இவர்‌ அடியோடு 
வித்யாஸமாயிருக்கிறார்‌ என்பதற்கு இன்னொரு சான்று காட்டு 
வதற்குத்தான்‌! கைலாஸ சங்கரருக்கு விசேஷமாக உள்ள 
அடையாளமே அவர்‌ கழுத்தில்‌ உள்ள கால லாஞ்சனம்தான்‌. 
“கால'கூடம்‌ என்றே சொல்லப்படும்‌ விஷத்தைப்‌ பானம்‌ 
பண்ணியதால்‌ கழுத்தில்‌ ஏற்பட்ட அந்தக்‌ கால லாஞ்சனத்‌ 
தோடு அவர்‌ இருப்பதால்தான்‌ “நீலகண்டன்‌' என்று பெயர்‌. 
அவருடைய அவதாரம்தான்‌ இவர்‌ என்கிறார்களே என்று 
இவரிடம்‌ வந்து பார்த்தால்‌ இவர்‌ நீலகண்டராக இருக்க 
வில்லை! கால லாஞ்சனத்தைக்‌ காணோம்‌! அதை அழித்து 
விட்டு 'உன்ம்ருதித கால லாஞ்சன'ராக இருக்கிறார்‌. 


கறுப்பு என்பது தோஷத்தைக்‌ குறிப்பது, களங்கத்தைக்‌ 
குறிப்பது. கைலாஸ சங்கரரின்‌ சுத்த ஸ்படிக தேஹத்தில்‌ அந்தக்‌ 
களங்கம்‌ இருக்கிறது. அவதார சங்கரரிடம்‌ அது இல்லை. 


* ஸ்ரீ ஆசார்யாளைக்‌ குறித்த பிரஸித்தமான ச்லோகம்‌: 
ச்ருதி - ஸம்ருதி - புராணாநாம்‌ ஆலயம்‌ கருணாலயம்‌ 
நமாமி பகவத்‌ பாத சங்கரம்‌ லோகசங்கரம்‌ 
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களங்கமே இல்லாதவர்‌. இப்படிச்‌ சொல்லும்போது தேஹத்தி 
லுள்ள களங்கத்தை மாத்திரம்‌ சொல்வதாக இல்லை. குணம்‌, 
நடத்தை எதிலுமே களங்கத்தின்‌ சுவடுகூட இல்லாமல்‌ அழித்‌ 
துப்‌ போட்டு உன்ம்ருதித கால லாஞ்சனராக இருக்கிறாரென்று 
அர்த்தம்‌ கொடுக்கிறது. 


வேடிக்கையாக ஒன்று தோன்றுகிறது. 'கால லாஞ்சனம்‌” 
என்பதை அப்படியே இங்கிலீஷில்‌ சொன்னால்‌ ‘Black mark’. 
ஒருத்தருக்கு இருக்கும்‌ ஒரு தோஷத்தை ‘Black mark’ என்கி 
றோம்‌.: அது அடியோடு இல்லாத தோஷரஹிதராக ஆசார்‌ 
யாள்‌ இருந்ததால்‌ 'உன்ம்ருதித கால லாஞ்சனம்‌' என்பது 
ரொம்ப ஸரிதான்‌ என்று தோன்றுகிறது. 


கொஞ்சம்‌ நீட்டி இன்னொரு அர்த்தங்கூடச்‌ சொல்லலாம்‌. 
காலனை உதைத்தபோது காலில்‌ ஏற்பட்ட தழும்பு என்ற 
அடையாளத்தினால்‌ கைலாஸ சங்கரர்‌ கால லாஞ்னரானார்‌ 
என்றும்‌, நம்முடைய ஆசார்ய சங்கரர்‌ அதை உன்மர்த்தனம்‌ 
பண்ணிவிட்டவர்‌ (அடியோடு அழித்துவிட்டவர்‌) என்றும்‌ 
வைத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. 


காளீய மர்த்தனம்‌ என்று கால ஸர்ப்பத்தை க்ருஷ்ண 
பரமாத்மா மிதித்துத்‌ துவைத்தமாதிரி ஆசார்யாள்‌ பரமேச்வர 
ரூபத்தில்‌ இருந்த கால லாஞ்சனத்தை மர்த்தனம்‌ பண்ணியிருக்‌ 
கிறார்‌. 


கடைசி வித்யாஸம்‌: “விநா விநாயகம்‌”. அப்படியென்றால்‌ 
விநாயகரோடு இல்லாதவர்‌, விநாயகரைத்‌ தன்னிடம்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொள்ளாதவர்‌ என்று அர்த்தம்‌. “எதற்காக ஆசார்யாளை 
இப்படிச்‌ சொல்லணும்‌?” என்று புரியாமலிருக்கலாம்‌! 
£கைலாஸ சங்கரருக்கு வித்யாஸமாகவே இவரைக்‌ காட்ட 
வேண்டும்‌ என்பதற்காக வேறே என்னென்னவோ சொல்லிக்‌ 
கொண்டு போனதெல்லாம்‌ ஸரிதான்‌. அவர்‌ போகி பரிவாரர்‌. 
இவர்‌ அபோகி பரிவாரர்‌. அவர்‌ உமார்த்த விக்ரஹர்‌. இவர்‌ 
அனுமார்த்த விக்ரஹர்‌. இப்படியெல்லாம்‌ - பல சொன்னது! 
ஸரிதான்‌. அவர்‌ ஜ்யேஷ்ட புத்ரரான விநாயகரோடேயே 
ஸதா காலமும்‌ சேர்ந்து இருப்பவர்‌. விநாயக மூர்த்தி தகப்பனா 
ரிடம்‌ குறும்புகள்‌ பண்ணிக்கொண்டிருப்பர்ர்‌ என்று கவிகள்‌ 
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சொல்லிக்‌ கேட்டிருக்கிறோம்‌. சக்தி பஞ்சாக்ஷரி த்யானத்தி 
லேயே ஈச்வரனை அம்பாளோடு மாத்திரமல்லாமல்‌, = 
ஸோமாஸ்கந்த ரூபத்தில்‌ அவர்‌ அம்பாள்‌, ஸ்கந்தன்‌ ஆகிய 
இருவரோடு சேர்ந்திருப்பதுபோல மாத்திரமும்‌ இல்லாமல்‌ - 
அந்த இரண்டு பேரோடு பிள்ளையாரையும்‌ சேர்த்து முழுக்‌ 
குடும்பமாக ஸ்மரிக்கும்படிதான்‌ இருக்கிறது*. இவர்‌ - 
அவதார சங்கரர்‌ - விநாயகரை விட்டுவிட்டவர்‌, அதாவது 
ஓதுக்கிவிட்டவர்‌ என்று எதற்காகச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌? 
ஷண்மதங்களில்‌ ஒன்றாகப்‌ பிள்ளையார்‌ மதத்தையும்‌ அவர்‌ 
ஸ்தாபித்துத்தானே இருக்கிறார்‌? அவர்‌ பண்ணியிருக்கும்‌ 
“கணேச பஞ்சரத்ன த்தைச்‌ சொன்னாலே பிள்ளையார்‌ நர்த்தன 
கணபதியாக நாட்டியமாடிக்கொண்டு வருகிற மாதிரி இருக்‌ 
இிறதே! (அப்படியிருக்க) “விநா விநாயகம்‌' என்று ஏன்‌ 
சொல்ல வேண்டும்‌? வித்யாஸம்‌ காட்டிக்‌ கொண்டே போக 
ணும்‌ என்பதற்காக எதையாவது சொல்லி விடுவதா என்ன?" 
என்று தோன்றலாம்‌. 


இங்கே “விநாயக' என்ற வார்த்தையைப்‌ போடும்போது 
(பத்மபாதர்‌) ஒரு சிலேடை பண்ணியிருக்கிறார்‌. “போகி, 
“பூதி' என்ற வார்த்தைகளைப்‌ போடும்போது பரமசிவனைக்‌ 
குறிக்குமிடத்தில்‌ ஓர்‌ அர்த்தமும்‌ ஆசாரியாளைக்‌ குறிக்குமிடத்‌ 
தில்‌ இன்னொரு அர்த்தமும்‌ கொடுக்கும்படியாகப்‌ போட்டிருந்‌ 
ததைப்‌ பார்த்தோமல்லவா? அப்படித்தான்‌ இங்கேயும்‌. 
விநாயக சப்தம்‌ ஈச்வரனோடு ஸம்பந்தப்படும்போது பிள்ளை 
யார்‌ என்று பொருள்‌ கொடுக்கிறது. ஆசார்யாளோடு ஸம்பந்‌ 
தப்படுத்தும்போது விநாயகர்‌ என்பதற்கு புத்தர்‌ என்று 
அர்த்தம்‌. 

ரொம்பப்‌ பேருக்குத்‌ தெரிந்திருக்காத விஷயம்‌: புத்தருக்கும்‌ 
விநாயகர்‌ என்று பேர்‌ உண்டு. 


விநாயகர்‌ என்றால்‌ விசேஷம்‌ பொருந்திய நாயகர்‌ (தலை 
வர்‌), தமக்கு மேலே இன்னொரு தலைவர்‌ இல்லாதவர்‌ என்று 
இரண்டு அர்த்தம்‌. பூதகணாதிபதியாக இருக்கப்பட்ட பிள்ளை 
யாரை நாம்‌ அப்படிச்‌ சொல்கிறோம்‌. பெளத்தர்கள்‌ “தங்களு 
* 'கஜவதந குஹாச்லிஷ்ட பார்ச்வம்‌ மஹேசம்‌': ஆனைமுகன்‌ குஹன்‌ 
ஆகியவரால்‌ இருமருங்கும்‌ தழுவப்பட்ட மஹேச்வரனை (வணங்குகிறேன்‌) 
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டைய மதத்‌ தலைவரான புத்தருக்கு அதே பெயரைக்‌ 
கொடுத்திருக்கிறார்கள்‌.* 


“அமர கோச' நிகண்டுவில்‌ அதை எழுதிய ஜைனனான 
அமரஸிம்ஹன்‌ புத்தரின்‌ பெயர்களையும்‌ ஜினரின்‌ பெயர்களை 
யும்‌ கலந்து சொல்லிக்கொண்டு போகும்போது “புத்தர்‌, 
“ததாகதர்‌' முதலான பெயர்களுக்கு நடுவில்‌ 'விநாயக' என்ற 
பெயரும்‌ வருகிறது: 

ஷடபிஜ்ஞோ தசபலோ, (அ௮)த்வயவாதீ, விநாயக: 


அப்புறம்‌ அந்த அகராதியில்‌ விக்நேச்வரரின்‌ பெயர்களைக்‌ 
கொடுக்கும்போதும்‌ 


விநாயகோ விக்நராஜ, த்வைமாதுர, கணாதிபா: 
அப்யேகதந்த ஹேரம்ப, லம்போதர, கஜாநநா: 


என்று விநாயக நாமாவிலேயே ஆரம்பித்திருக்கிறது. 

வகலாஸ சங்கரர்‌. 'பிள்ளையார்‌-விநாயக'ரைக்‌ கூடவே 
வைத்துக்கொண்டு €ராட்டுகிறவர்‌. காலடி சங்கரரோ புத்த- 
விநாயகரின்‌ மதத்தை நிர்மூலமாக்கியவர்‌. அதனால்‌ இந்த 
விநாயகரோடு அவர்‌ சேர்ந்து இருக்கவே மாட்டார்‌! இதைத்‌ 
தான்‌ “விநா விநாயகம்‌” என்று சொன்னது. 


.... இப்படி, கைலாஸ சங்கரர்‌ இருப்பதற்கு ஒரே மாறுதலாக 
இவர்‌ அபூர்வ சங்கரராக இருக்கிறார்‌. “பாம்புக்‌ கூட்டங்களின்‌ 
அலங்காரம்‌ கிடையாது”, “விபூதி கிடையாது”, “அம்பாளுக்கு 
பாகம்‌ கிடையாது”, “உக்ர பாவம்‌ கிடையாது”, “நீலகண்டம்‌ 
கிடையாது”, “பிள்ளையார்‌ ஸங்கமும்‌ கிடையாது” என்றெல்‌ 
லாம்‌ அர்த்தம்‌ கொடுக்கும்படியாக பதப்யோகம்‌ பண்ணி, 
இப்படி “அபூர்வ சங்கர'ராக ஆசார்யாள்‌ இருக்கிறார்‌ என்று 
ச்லோகம்‌ சொல்றது! 

இப்படிச்‌ சொல்லும்போதே இவர்‌ சங்கரர்தான்‌, அதாவது 
பரமசிவன்தான்‌; ஆனால்‌ அந்தப்‌ பரமசிவனே தம்முடைய 
ஸ ஆப்தேயின்‌ ஸம்ஸ்க்ருத - ஆங்கில அகராதிப்படி “விநாயகர்‌' என்பது 
புத்தர்‌ ஒருவரை மட்டுமின்றி பெளத்தர்கள்‌ தெய்வமாகப்‌ போற்றும்‌ 
அவர்களது எல்லா குருமாருக்குமே பெயர்‌ என்று தெரிகிறது. “A Buddhist 
deified teacher.’ 
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வழக்கமான தன்மைகளுக்கு வித்யாஸமாக அபூர்வ ரூபம்‌ 
எடுத்துக்கொண்டு வந்திருக்கிறார்‌ என்றும்‌ சிவாவதாரத்தை 
ஸ்தாபிக்கிறது. இவர்‌ பரமசிவனின்‌ அவதாரமாகக்கொண்டு 
தானே மூல பரமசிவனோடு இவரை ஓப்பிட்டு ஒவ்வொன்றாக 
வித்யாஸம்‌ காட்டுவது? இப்படி மஹாவிஷ்ணுவோடோ, 
வேறு ஸ்வாமியோடோ ஆசார்யாளை ஒப்பிட்டுப்‌ பரர்க்க 
வில்லையா? 

இப்படியாக ஆசார்யாளின்‌ சிஷ்ய ரத்னங்களாக இருக்கப்‌ 
பட்ட தோடகாசார்யாள்‌, ஸுரேச்வராசார்யாள்‌, பத்மபாத 
சார்யாள்‌ ஆகிய மூன்று பேரும்‌ அவர்‌ ஈச்வராவதாரம்தான்‌ 
என்பதற்கு “எவிடென்ஸ்‌' கொடுத்திருக்கிறார்கள்‌. 


மற்றவர்கள்‌ சொல்வதெல்லாம்‌ இருக்கட்டும்‌. அதெல்லா 
வற்றையும்விட ஆசார்யாளே எங்கேயாவது தாம்‌ ஈச்வராவ 
தாரம்‌ என்று சொல்லியிருந்தால்‌ அதற்கு ரொம்ப ரொம்ப 
“வால்யூ' அல்லவா? 


ஆசார்யாள்‌ அடக்கமே உருவமாக இருந்தவர்‌. ஆகையால்‌ 
எத்தனையோ க்ரந்தங்கள்‌ செய்திருந்தும்‌ தம்மைப்‌ பற்றி 
ஒன்றுமே சொல்லிக்கொள்ளாதவர்‌. மற்றவர்கள்‌ சொல்லியே 
அவரைப்பற்றித்‌ தெரிந்துகொள்ள வேண்டியிருப்பதால்தான்‌ 
அவர்‌ பிறந்த காலம்‌, அவர்‌ ஏற்படுத்திய ஸ்தாபனங்கள்‌, அவர்‌ 
எழுதிய புஸ்தகங்கள்‌, போன ஊர்கள்‌, ஸந்தித்த மனிதர்கள்‌ 
ஆகியவற்றைப்‌ பற்றிப்‌ பலவாறான அபிப்ராயங்கள்‌ உண்டாகி 
மிருப்பது. தாம்‌ ப்ரம்மஞானம்‌ பெற்ற ஜீவன்முக்தர்‌ என்பதைக்‌ 
கூட அவர்‌ ரொம்பவும்‌ லேசாக, ஒரு ஸ9சனையாக மாத்ரமே 
ஸுத்ரபாஷ்யக்‌ கடைசியில்‌ கோடி காட்டியதோடு விட்டிருப்‌ 
பவர்‌%. அதனால்‌ அவர்‌ வெளிப்படையாக, 'நான்‌ அவதாரம்‌” 


* ஆசார்யர்களின்‌ ப்ரஹ்மஸூத்ர பாஷ்யம்‌ 1V-1-15. இவ்விடத்தில்‌ ப்ரம்ம 
ஞானம்‌ ஸித்தித்த பிறகும்‌ ஒருவர்‌ உடலோடு உயிர்வாழ முடியுமா 
என்னும்‌ விஷயம்‌ விவாதத்தால்‌ இர்க்கக்கூடிய உண்மையல்ல என்று சொல்லி, 
"உடல்‌ தரித்துள்ளபோதே ஒருவர்‌ தாம்‌ ப்ரம்மஞானம்‌ பெற்றிருப்பதை 
உள்ளத்தில்‌ நிச்சயமாக உணர்கிறாரெனில்‌ அதை ஆகஷேபிக்கப்‌ பிறரொரு 
வருக்கு எப்படி ஸாத்தியமாகும்‌?' என்று வினவுகிறார்‌. ஞானஸித்தியே 
முக்தி, அதைப்‌ பெற்ற பின்பும்‌ உடலில்‌ உயிர்‌ வாழ்பவனே ஜீவன்முக்தன்‌ 
என்பதற்கு ஆசார்யாளும்‌ விவாதம்‌ மூலமே பல காரணம்‌ காட்டி, முடிவில்‌ 
இப்படிச்‌ சொல்வது தமது சொந்த உதாரணத்தையே அவர்‌ குறிப்பாலு 
ணர்த்துகிறாரென்று ஐயமறத்‌ தெரிவிக்கிறது. 
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என்று சொல்லிக்கொள்வாரென்று எதிர்பார்ப்பதற்கேயில்லை. 
ஆனாலும்‌ மறைமுகமாக அப்படி அவர்‌ தெரிவிப்பதாக ஒன்று 
இருக்கிறது. 


தங்களை அடக்கி வைத்துக்கொண்டிருந்த ஆசார்யாள்‌, 
ராமர்‌ போன்ற அவதாரங்கள்தானென்றில்லை, நன்றாக 
பகவத்‌ சக்தியைக்‌ காட்டிய க்ருஷ்ணர்‌ போன்றவர்களும்‌ 
நரலீலை ருசிக்க வேண்டுமென்பதற்காக அவதாரத்தைச்‌ சில 
சமயம்‌ முழுக்க ஒளித்து வைப்பதாகவும்‌, சில ஸமயம்‌ மறை 
முகமாகத்‌ தெரிவிப்பதாகவும்‌, சில ஸமயத்தில்‌ மட்டுமே 
வெளிப்பட ப்ரகடனம்‌ பண்ணுவதாகவும்‌ பார்க்கிறோம்‌. 


(தான்‌) அவதாரந்தான்‌ என்று காட்ட வேண்டியதாக சில 
ஸந்தர்ப்பம்‌ நேரிடும்‌. அப்போதும்கூட அவதார விளையாட்‌ 
டின்‌ GA போகப்படாது என்பதால்‌ உடைத்துச்‌ சொல்லாமல்‌ 
ஜாடை மாடையாகத்‌ தெரிவித்து, குறிப்பாலுணர்த்தி விட்டு 
விடுவதுண்டு. இப்படியொன்று ஆசார்யாள்‌ சரித்ரத்தில்‌ 
நடந்தது. 


அவருடைய குருவான கோவிந்த பகவத்பாதரிடம்‌ வ்யா 
ஸாசார்யாள்‌, 'ஈச்வரனே அவதாரம்‌ பண்ணப்போகிறான்‌. 
லோக வழக்கை ஒட்டியும்‌, லோகத்திற்கு வழிகாட்ட வேண்‌ 
டியதை முன்னிட்டும்‌ அந்த அவதார புருஷன்‌ உன்னிடம்தான்‌ 
சிஷ்யனாவதற்கு வருவான்‌. அவனுக்கு உபதேசம்‌ பண்ணு” 
என்று சொல்லி அனுப்பி வைத்திருந்தார்‌. அதன்படியே 
அப்புறம்‌ : பாலசங்கரர்‌ அவரிடம்‌ போனார்‌. “இதுதான்‌ 
ஈச்வராவதாரமா?' என்று. நிச்சயப்படுத்தக்கொள்ள நினைத்து 
அவர்‌ “நீ யார்‌?” என்று இவரைக்‌ கேட்டார்‌. 


அப்போது, அவரிடம்‌ உண்மையைச்‌ சொல்லித்தானாக 
வேண்டுமென்பதால்‌ “நீ, நான்‌, அவன்‌, அது எல்லாம்‌ ப்ரம்மம்‌ 
தானே? இதைத்‌ தெரிந்துகொண்டு ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபமாக 
இருப்பவனே தாம்‌' என்று ஆசார்யாள்‌. பதில்‌ சொன்னார்‌. 
பத்து ச்லோகங்களாக அந்த பதிலைச்‌ சொன்னார்‌. 
“தசச்லோகி' என்று அதற்குப்‌ பேர்‌. அதில்‌ ஒவ்வொரு அடியை 
யும்‌ முடிக்கும்போதுதான்‌ “தாம்‌ சிவனே” என்றும்‌ தெரிவித்துக்‌ 
கொண்டார்‌. கைலாஸத்தில்‌ ஓடாதரனாக, கங்காதரனாக ஒரு 
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ரூபத்தில்‌ உள்ள சிவன்‌ என்று உடைத்துச்‌ சொன்னால்‌, அது 
அழகில்லை, கெளரவமில்லை. ஆனால்‌ ப்ரம்மத்தையே சிவம்‌ 
என்று “சாந்தம்‌-வெம்‌-அத்வைதம்‌' என்று உபநிஷத்தில்‌ 
சொல்லியிருக்கிறதே; 'அஹம்‌ ப்ரஹ்மாஸ்மி' என்பதையே 
'சவாஹம்‌' என்று சொல்லும்‌ வழக்கமிருக்கிறதே - அந்த 
விதத்தில்‌ சொல்லிவிடுவோமென்று நினைத்தார்‌. ஓவ்வொரு 
அடியையும்‌. 


“தத்‌-ஏகோ (௮) வரிஷ்டரிவ: கேவலோ 'طاهوز ك(‎ 
என்று முடித்தார்‌! 


குறிப்புணர்ந்து கோவிந்த பகவத்பாதாளும்‌, (இது) 
வ்யாஸர்‌ சொன்ன ஆஸாமிதான்‌' என்று நிச்சயப்படுத்திக்‌ 
கொண்டு, அவதார விளையாட்டு கலகலத்துப்‌ போகாமல்‌ 
தாம்‌ குரு, அவர்‌ சிஷ்யர்‌ என்கிற பாவங்களை வருவித்துக்‌ 
கொண்டு உபதேசம்‌ பண்ணினாரென்று கதை போகிறது. 


நாம்‌ கதையை விட்ட இடத்துக்குப்‌ போகலாம்‌. 


பரமேச்வரன்‌ தக்ஷிணாமூர்த்தியாக இருந்துகொண்டு தர்ம 
ஸம்ஸ்தாபனம்‌, அத்வைத ஸ்தாபனம்‌ செய்வதற்காக 
அவதாரம்‌ பண்ணுவதென்று ஸங்கல்பம்‌ செய்துகொண்டு, 
ஆனாலும்‌ பத்ததியை அனுளரித்து, தேவர்கள்‌ வந்து ப்ரார்த்‌ 
தத்துக்‌ கொள்ளட்டும்‌ என்று ஆலமரத்தின்‌ கீழேயே மெளன 
மாகக்‌ காத்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 


முன்னேயே சொன்னேன்‌, இரண்டு ப்ரார்த்தனைகள்‌ செய்‌ 
யப்பட்ட பின்னரே அவதாரம்‌ நிகழ்வதாக ஒரு பத்ததி என்று. 
ஒன்று, தேவர்கள்‌ ஸ்வாமியை அவரிருக்கும்‌ திவ்ய லோகத்திலி 
ருந்து பூலோகத்துக்குப்‌ புறப்பாடு செய்வதற்காகச்‌ செய்யும்‌ 
ப்ரார்த்தனை; இன்னொன்று, பூலோகத்தில்‌ அவரை அவதார 
புத்ரனாக வரவேற்பதற்காகத்‌ தகுந்த யோக்யதாம்சங்களுள்ள 
ஒரு ஸதிபதி பண்ணுகிற ப்ரார்த்தனை என்று சொன்னேன்‌. 

நம்‌ ஊரிலே வெள்ளம்‌, பஞ்சம்‌, இப்படி ஏதோ ஒரு 
உத்பாதம்‌, தலைநகரில்‌ உள்ள ராஜாங்கத்‌ தலைவருக்குத்‌ 
தன்னாலேயே இதற்கான நிவாரணம்‌ தர வேண்டுமென்ற 
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கடமையும்‌, கவலையும்‌ இருக்கும்‌. ஆனாலும்‌ நம்மூர்‌ 
கவர்னரோ, மந்த்ரியோ 'ரிப்போர்ட்‌' கொடுத்த அப்புறம்தான்‌ 
அவர்‌ “ஆக்ஷன்‌' எடுப்பது என்று பத்ததி இருக்கிற 
தோல்லியோ? இப்படித்தான்‌ பூலோகத்தில்‌ ஏற்படும்‌ அதர்ம 
உத்பாதம்‌ பற்றி தேவர்கள்‌ 'ரிப்போர்ட்‌' கொடுத்த அப்புறமே 
ஸ்வாமி ஸரி செய்வதற்காக அவதரிப்பது. 


லோக நிர்வாஹத்தில்‌ முக்யமான அதிகாரியாக ஸ்வாமி 
நியமித்திருக்கிற ப்ரஹ்மா, மற்ற அதிகாரிகளான தேவர்களை 
அழைத்துக்கொண்டு 'ரிப்போர்ட்‌' கொடுப்பதற்காக தக்ஷிணா 
மூர்த்தி உட்கார்ந்து கொண்டிருந்த ஆலமரத்தடிக்கு வந்து 
சேர்ந்தார்‌. 


அவருடைய ப்ரார்த்தனைப்படி ஸ்வாமி ஆசார்யாளாக 
அவதரித்த கதையைச்‌ சொல்வதற்கு முன்னால்‌ அவருக்கு 
முன்னாலிருந்த ஆசார்ய பரம்பரையைப்‌ பற்றியும்‌, முக்யமாக 
நம்முடைய ஆசார்யாளுக்கு ஆசார்யராக இருந்த கோவிந்த 
பகவத்பாதாள்‌, அவருக்கு ஆசார்யராக இருந்த கெளடபாதாள்‌ 
ஆகியவர்களுடைய கதைகளையும்‌ கொஞ்சம்‌ தெரிந்து 
கொள்ளலாம்‌. 


லோக வாழ்க்கை நடத்திக்‌ கொண்டிருப்பவர்களுக்கு ஆதி 
மூதாதையான ரிஷியின்‌ பெயரில்‌ கோத்ரம்‌ என்று சொல்கி 
றோம்‌. அந்த ரிஷிக்குப்‌ பிள்ளை, பேரன்‌ என்று சில 
பரம்பரைகள்‌ ரிஷிகளாகவே இருந்திருப்பார்கள்‌. அனேகமாக 
எல்லாக்‌ கோத்ரங்களிலும்‌ இப்படிக்‌ குல மூல புருஷர்களாக 
மூன்று ரிஷிகளின்‌ பெயரை “த்ரயார்ஷேயம்‌' என்பதாகச்‌ 
சொல்வார்கள்‌. ஸ்ரீவத்ஸ கோத்ரத்தில்‌ பார்கவரில்‌ ஆரம்பித்து 
ஐந்து ரிஷித்‌ தலைமுறை இருந்திருப்பதால்‌ “பஞ்சார்ஷேய' 
மாகச்‌ சொல்லிக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. “ஏகார்ஷேயம்‌' என்பதாக 
ஒரே ஒரு ரிஷியைச்‌ சொல்லும்‌ ஒன்றிரண்டு கோத்ரங்களும்‌ 
இருக்கின்றன. நமஸ்காரம்‌ பண்ணி நாம்‌ இன்னார்‌ என்று 
“அபிவாதனம்‌' சொல்லும்போது நம்‌ வம்சத்தின்‌ மூல புருஷர்‌ 
களான இந்த மூன்று, (ஐந்து, அல்லது ஒரு) ரிஷியின்‌ பெயரை 
“ப்ரவரம்‌' என்பதாகச்‌ சொல்லி, “இன்ன கோத்ரக்காரன்‌, 
இன்ன ஸூத்ரக்காரன்‌, இன்ன வேத சாகையைச்‌ சேர்ந்தவன்‌, 
இன்ன சர்மாக்காரன்‌ (பெயரை உடையவன்‌)” என்று சொல்‌ 
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இறோம்‌. ஸன்னியாஸிகள்‌ குடும்பத்தைவிட்டு விட்டவர்‌ 
களாதலால்‌ அவர்களுக்கு இப்படி ப்ரவரம்‌ சொல்வது கிடை 
யாது. ஒரு ஸன்னியாஸியை நமஸ்கரிக்கும்போது மற்றவர்‌ 
களும்‌ ப்ரவரம்‌ சொல்லி அபிவாதனம்‌ பண்ணக்கூடாது. 


ஆதி முதல்வர்களான ரிஷிகள்‌ பேரைச்‌ சொல்லி இப்படி 
ஒரு ப்ரவரம்‌. இன்னொரு ப்ரவரம்‌, கல்யாணத்தின்போது 
வதர-வரர்களுக்கு (கல்யாணப்‌ பெண்ணுக்கும்‌ மாப்பிள்‌ 
ளைக்கும்‌) சொல்வார்கள்‌. இது அந்த வம்சத்தில்‌ முடிவாக 
வரும்‌ மூன்று பேரின்‌ பெயர்களையும்‌ சேர்த்துச்‌ சொல்வது. 
முதலில்‌ மூல ரிஷிகளின்‌ பெயர்களைச்‌ சொல்லிவிட்டு, 
அப்படிப்பட்ட கோத்ரத்தில்‌ வந்த இன்னாருடைய கொள்ளுப்‌ 
பேரன்‌, இன்னாருடைய பேரன்‌, இன்னாருடைய பிள்ளை 
என்று வரனுக்கும்‌, இதே மாதிரி இன்னின்னாருடைய கொள்‌ 
ளுப்பேத்தி, பேத்தி, பெண்‌ என்று வதூவுக்கும்‌ சொல்லி 
முடிப்பது இந்த ப்ரவரம்‌. 


ச்ராத்தம்‌, அமாவாஸ்யை முதலானவற்றில்‌ கடைசி மூன்று 
மூதாதைகளான தகப்பனார்‌, பாட்டனார்‌, கொள்ளுப்‌ பாட்ட 
னார்‌ ஆகியவர்களுக்கே தர்ப்பணாதிகள்‌ கொடுப்பது. 


நம்முடைய ஆசார்யாள்‌ பால்யத்தில்‌ ப்ரஹ்மசாரியாக 
இருந்துவிட்டு அப்புறம்‌ ஸன்னியாஸியாகி விட்டார்‌. ப்ரஹ்ம 
சாரியாக இருந்தபோது அவருக்கு கோத்ர ப்ரவரம்‌ உண்டு. 
அது ஆத்ரேய கோத்ரம்‌ என்று சொல்லப்படுகிறது. அவரு 
டைய தகப்பனார்‌ பெயர்‌ சிவகுரு. பாட்டனார்‌ பெயர்‌ 
வித்யாதிராஜர்‌. கொள்ளுப்‌ பாட்டனார்‌ பெயர்‌ சொல்லி 
யிருப்பதாக நினைவில்லை. 


ஆனால்‌ தம்முடைய 32 வயஸ ஜிவிதத்தில்‌ முக்கால்‌ பங்கு 
ஸன்னியாஸியாகவே இருந்த ஆசார்யாள்‌ விஷயத்தில்‌ 
கோத்ரம்‌, பித்ருக்களின்‌ பெயர்‌ ஆகியவற்றுக்கு முக்யத்வம்‌ 
இல்லை. அவர்‌ விஷயத்தில்‌ ‘rer மாதிரி இன்னொன்று 
தான்‌ முக்யமாகத்‌ தெரிந்துகொள்ள வேண்டி இருக்கிறது. 
அதுதான்‌ பூர்வாசார்ய பாரம்பமை. வம்ச பரம்பரை இல்லை - 
அப்பா, தாத்தா, கொள்ளூத்தா என்று போய்‌ மூலரிஷிகளில்‌ 
முடிப்பதில்லை! ஆசார்ய பரம்பரை: குரு பரம்பரை. குரு, 
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பரமகுரு. பரமேஷ்டி குரு, பராபர குரு என்பதாகச்‌ சொல்லிக்‌ 
கொண்டு ஆதிகுருவரை போகும்‌ 'ப்ரவரம்‌'! இதுதான்‌ அசார்‌ 
யாள்‌ சரித்ரத்தில்‌ முக்யம்‌. இதைக்‌ கொஞ்சம்‌ பார்க்கலாம்‌, 


ஆதிகுரு தக்ஷிணாமூர்த்தியானாலும்‌ அவர்‌ வெளிப்பட 
உபதேசிக்காததால்‌, வெளிப்பட உபதேசிக்கும்‌ மஹாவிஷ்ணு 
விலிருந்து ஆரம்பித்து ப்ரஹ்ம வித்யா குரு பரம்பரையைச்‌ 
சொல்லி ச்லோகம்‌ இருக்கிறது. 


தக்ஷிணாமூர்த்தியாகிய பரமசிவனில்‌ ஆரம்பித்து ஆனால்‌ 
மஹாவிஷ்ணுவை விட்டுவிட்டு, “வந்தே குரு பரம்பராம்‌' 
என்றும்‌ ஒரு ச்லோகமுண்டு. ஆனால்‌ அதில்‌ ஆரம்ப குரு 
பரமசிவன்‌, அப்புறம்‌ நடுமையமான குரு ஆசார்யாள்‌, அதற்‌ 
கப்புறம்‌ நம்முடைய நேர்‌ குரு என்று மூன்று பேரை மாத்ரம்‌ 
சொல்லி இப்படி . ஆரம்பம்‌, நடு, முடிவு என்று போகும்‌ 
பரம்பரையில்‌ வருகிற அத்தனை குருக்களுக்கும்‌ வந்தனம்‌ 
என்று சுருக்கி விட்டிருக்கிறது: 1 


ஸதாசிவ-ஸமாரம்பாம்‌ சங்கராசார்ய-மத்யமாம்‌ 1 
அஸ்மத்‌-ஆசார்ய-பர்யந்தாம்‌ வந்தே குரு பரம்பராம்‌ ॥ 


இன்னும்‌ விரிவாக ஆசார்யாளுடைய நேர்‌ சிஷ்யர்கள்‌ 
வரை எல்லார்‌ பேரையும்‌ சொல்லும்‌ ச்லோகம்தான்‌ நான்‌ 
சொல்ல வந்தது. அதில்‌ பேசாத பரமசிவனைச்‌ சொல்லாமல்‌ 
மஹாவிஷ்ணு, ப்ரம்மா என்று ஆரம்பித்திருக்கிறது. 


மஹாவிஷ்ணுதான்‌ ப்ரஹ்மாவுக்கு வேதத்தைக்‌ கொடுத்து, 
அந்த மந்த்ரங்களைக்‌ கொண்டு ஸ்ருஷ்டி செய்யப்‌ பண்ணினார்‌ 
என்பது புராணங்களிலுள்ள கதை. இந்த வேதத்திலேயேதான்‌ 
முடிவுப்‌ பகுதியாக, “ச்ருதிசிரஸ்‌' என்பதாக உள்ள உபநிஷத்து 
களில்‌, ஸ்ருஷ்டியிலிருந்து தப்பித்துக்‌ கொண்டு மோக்ஷம்‌ 
அடைவதற்கான ப்ரஹ்ம வித்யையும்‌ - அதாவது அத்வைத 
வேதாந்தமும்‌ - இருக்கறது. ஆகையினால்‌ மஹாவிஷ்ணு இந்த 
வித்யைக்கு முதல்‌ குருவாகவும்‌, ப்ரஹ்மா அவரிடமிருந்து 
TTT 
ச்‌ பரம்பரை த்து அருள்‌ உரை 87-வ, த்தகத்தல்‌ 5 
E தல்‌ அருள்‌ es ந த்‌ 
பெற்றுள்ள குருபரம்பரை என்ற உரையையும்‌ பார்க்கவும்‌. 
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அதைப்‌ பெற்றுக்‌ கொண்ட இரண்டாவது குருவாகவும்‌ 
அசிறார்கள்‌. மஹாவிஷ்ணு வேதத்தை உபதேசித்த பிறகுதான்‌ 
ப்ரம்மா ஸ்ருஷ்டியே செய்தாரென்பதால்‌ அவர்‌ (மஹா 
விஷ்ணு)தானே முதல்‌ குருவாக இருக்க வேண்டும்‌? 


மஹாவிஷ்ணு, ப்ரம்மா, வஸிஷ்டர்‌, சக்தி என்ற மஹர்வி, 
பராசரர்‌, வ்யாஸாச்சார்யாள்‌, சுகாசார்யாள்‌ என்று 
பிள்ளை-பிள்ளை வழியே இந்த குரு பரம்பரை போய்‌, 
கல்யாணமே செய்து கொள்ளாத சுகாசார்யாளுக்கு அப்புறம்‌ 
கெளட பாதாசார்யார்‌, கோவிந்த பகவத்பாதாள்‌ ஆகிய 
ஸன்னியாஸிகள்‌ வழியாக நம்முடைய சங்கரபகவத்‌ பாதாளில்‌ 
முடிறெது... முடியவில்லை! பகவத்பாதாளுக்கு அப்புறம்‌ 
அவருடைய நான்கு ப்ரதான சிஷ்யர்கள்‌, அதற்கப்புறம்‌ அவர்‌ 
கள்‌ வழியாக இன்று வந்துள்ள நம்முடைய நேர்‌ குருவரை 
புண்ய பரம்பரையைக்‌ குறிப்பிட்டு நமஸ்காரம்‌ தெரிவித்துக்‌ 
கிறது: 
நாராயணம்‌, பத்மபுவம்‌, வஸிஷ்டம்‌ 
சக்திம்‌ ௪, தத்புத்ர பராசரம்‌ ௪, 1 
வ்யாஸம்‌, சுகம்‌, கெளடபதம்‌ மஹாந்தம்‌, 
கோவிந்த யோடுந்த்ரம்‌, அதாஸ்ய சிஷ்யம்‌ 1 
ஸ்ரீசங்கரசார்யம்‌, அதாஸ்ய பத்ம- 
பாதம்‌ ச, ஹஸ்தாமலகம்‌ ௪ சிஷ்யம்‌ 1 
தம்‌ தோடகம்‌, வார்த்திககாரம்‌, அந்யாந்‌ 
அஸ்மத்‌ குரூந்‌ ஸந்ததம்‌ ஆந்தோஸ்மி 1 


ஸாதாரண ப்ரவரங்களில்‌ முதல்‌ மூன்று ரிஷிகளைச்‌ 
சொல்லி அப்புறம்‌ அனேகம்‌ பேரை, எத்தனையோ ஆயிரம்‌ 
வருஷங்களில்‌ இருந்த மூதாதைகளை விட்டுவிட்டுக்‌ கடைசி 
மூன்று பேரான கொள்ளுத்‌ தாத்தா, தாத்தா, அப்பா 
பேர்களைச்‌ சொல்வதாயிருக்றெது. ஆனால்‌ இந்த (ப்ரஹ்ம 
வித்யா குரு பரம்பரையின்‌) “ப்ரவர'த்திலோ ஆதியிலிருந்து 
யாரையுமே விட்டுப்‌ போகாமல்‌ சொல்லி ஆசார்யாளுடைய 
நேர்‌ சிஷ்யர்கள்‌ வரை கொண்டுவந்து விட்டிருக்கிறது. அதற்‌ 
கப்புறம்தான்‌ நம்முடைய நேர்‌ குருவரை நடுவிலிருப்பவர்‌ 
களைச்‌ சொல்லாமல்‌ gap. ஆசார்யாளின்‌ கதையை வைத்து, 
அவருடைய பூர்வாசார்யப்‌ பரம்பரை என்று பார்க்கும்போது 
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மஹாவிஷ்ணு, ப்ரம்மா, வஸிஷ்டர்‌, சக்தி, பராசரர்‌, 
வ்யாஸர்‌, சுகர்‌, கெளடபாதர்‌, கோவிந்த பகவத்பாதர்‌ என்று 
அவிச்சின்னமாக (இடை முறிவு இல்லாமல்‌) ஒன்பதே பூர்வ 
சார்யர்கள்தான்‌ நம்‌ ஆசார்யாளுக்கு முன்னால்‌ இருந்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌. 


இப்படிச்‌ சொன்னால்‌ ஒரு கேள்வி வரும்‌: ஸ்ருஷ்டிக்கு 
முன்பே மஹாவிஷ்ணு ப்ரஹ்மாவுக்கு உபதேசித்தார்‌, அப்புறம்‌ 
அனேக யுகங்களுக்கு அப்புறம்‌, அதாவது லக்ஷ்க்கணக்கான 
வருஷங்களுக்கு அப்புறம்‌ கலியுகத்தில்‌ 2500 வருஷத்திற்குப்‌ 
பிறகு ஆசார்யாள்‌ உபதேசம்‌ பெற்றார்‌ என்று சொல்லிவிட்டு, 
இத்தனை லக்ஷம்‌ வருஷத்தில்‌ ஒன்பதே தலைமுறைதான்‌ 
ஆசார்ய பரம்பரை இருந்தது என்றால்‌ எப்படி என்று 
கேட்கலாம்‌. 


வஸிஷ்டர்‌, பராசரர்‌, வ்யாஸர்‌ முதலானவர்கள்‌ நம்‌ மாதிரி 
அல்ப ஆயுஸ்காரர்கள்‌ இல்லை. ரொம்பவும்‌ ஆதியில்‌ ரிக்வேத 
ரிஷிகளிலேயே ஒருத்தராக இருந்த வஸிஷ்டர்‌ ஸூர்ய குலத்‌ 
தின்‌ அத்தனை ராஜாக்களுக்கும்‌ குலகுருவாக இருந்திருப்பவர்‌. 
ஆகையால்‌ இப்பேர்ப்பட்ட தீர்க்க ஜீவிகளைப்‌ பற்றிக்‌ கேள்வி 
கேட்பது ஸரியில்லை. சுகாசார்யாள்‌ வரையில்‌ குரு பரம்பரை 
புராண புருஷர்களைக்‌ கொண்டதாக இருக்கிறது. அவர்கள்‌ யுக 
யுகாந்தரம்‌ ஜீவிப்பவர்களாசவும்‌, என்றைக்குமே அழிவில்லாத 
சிரஞ்ஜீவிகளாகவுங்கூட இருந்திருப்பவர்கள்‌. அப்புறம்‌ வந்த 
கெளட பாதர்‌, கோவிந்த பகவத்‌ பாதர்‌ ஆகியோரும்‌ 
யோகேச்வரர்களாதலால்‌ நூற்றுக்கணக்கான வருஷங்கள்‌ ஜீவித்‌ 
இருக்கக்‌ கூடியவர்கள்‌. 

புராண புருஷர்கள்‌, mythical ‘personalities என்று சொல்வ, 
தற்கில்லாமல்‌ நம்‌ ஆசார்யாளுக்கு முந்தி சரித்ர புருஷர்களாக 
historical personalites என்னும்படியாக இருந்தவர்கள்‌ கெளட 
பாதரும்‌, கோவிந்த பகவத்பாதரும்தான்‌. இவர்கள்தான்‌ 
முறையே ஆசார்யாளுடைய பரம குருவும்‌, குருவும்‌ ஆவார்‌ 
கள்‌. ஆகையால்‌ முதலில்‌ இவர்களுடைய கதைகளைப்‌ பார்க்‌ 
கலாம்‌. இந்தக்‌ கதைகளிலும்‌ ஆதிசேஷன்‌, பதஞ்ஜலி என்றெல்‌ 
லாம்‌ புராண புருஷர்களின்‌ ஸம்பந்தம்‌ வந்துவிடுவதால்‌ 
பெளராணிகமான விருத்தாந்தங்களுக்கே உரிய 'அதிசயங்கள்‌, 
அற்புதங்கள்‌ எல்லாமும்‌ சேர்ந்து ஸ்வாரஸ்யமாயிருக்கும்‌. 
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குரு என்பவர்தான்‌ நமக்கு ஸாக்ஷாத்தாக உபதேசிப்பவர்‌. 
அந்தக்‌. குருவின்‌ குரு பரமகுரு. பரமகுருவின்‌ குரு பரமேஷ்டி 
குரு. பரமேஷ்டி குருவின்‌ குரு. பராபர குரு அதற்கு முற்பட்ட 
வர்களை பூர்வாசார்யர்கள்‌ என்று ஓட்டு மொத்தமாகச்‌ 
சொல்லிவிடுவது. 


ஆசார்யாளின்‌ குரு கோவிந்த பகவத்பாதர்‌. பரமகுரு 
கெளடபாதர்‌. பரமேஷ்டி குரு சுகாசார்யாள்‌. பராபர குரு 
வ்யாஸாசார்யாள்‌. பராபர குருவுக்கு முற்பட்டுப்‌ பராசரர்‌, 
சக்தி, வஸிஷ்டர்‌. அதற்கும்‌ முன்னால்‌ ப்ரஹ்மா, மஹாவிஷ்ணு. 


வஸிஷ்டரிலிருந்து 


வ்யாஸர்வரை 


வஸிஷ்டர்‌ ப்ரஹ்மாவின்‌ பத்து மானஸ புத்ரர்களில்‌ 
ஒருவர்‌. ஏராளமான வேத ஸக்தங்களுக்கு அவர்‌ ரிஷி. 
ஸப்தரிஷிகளில்‌ ஒருவராயிருக்கும்‌ பெருமையும்‌ அவருக்கு 
உண்டு. இன்னொரு பெருமை பதிவ்ரதைகளில்‌ முதல்‌ ஸ்தானம்‌ 
கொடுத்துப்‌ பூஜிக்கப்படும்‌ அருந்ததியின்‌ பதி அவரே என்பது. 
எல்லாவற்றிலும்‌ பெருமை, அவருடைய பரம குருவான 
நாராயண மூர்த்தியே ஸ்ரீ ராமசந்திர மூர்த்தியாக அவதாரம்‌ 
செய்தபோது இவர்‌ அவருக்குக்‌ குருவாகி உபதேசம்‌ பண்ணி 
யிருக்கிறார்‌! அப்போது விஸ்தாரமாக அவ்‌ (அத்வைத) 
வேதாந்தம்‌ உபதேசித்ததுதான்‌ لا‎ 3 9 
புஸ்தகம்‌. அது வால்மீகி ராமாயணத்தைவிடவும்‌ பெரிய 
புஸ்தகம்‌. ஏராளமான கதைகள்‌, , உபகதைகள்‌ எல்லாம்‌ 
சொல்லி, ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றுதான்‌ ஸத்யம்‌, லோகம்‌ மாயை, 
ஜீவனும்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ ஒன்றுதான்‌ என்று அதில்‌ நிரூபித்திருக்‌ 
கும்‌. வேதாந்திகள்‌ ரொம்பவும்‌ கொண்டாடும்‌ நூல்‌ அது. 


மிழில்‌ தனியாக ஒரு அத்வைத ஸம்ப்ரதாயம்‌ உண்டு. 
2 EET மொழி பெயர்ப்புக்கு மிகவும்‌ 
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முக்யமான இடமுண்டு. 'வாடிட்டம்‌' என்று சொல்வார்கள்‌. 


வஸிஷ்டருடைய நூறு புத்ரர்களில்‌ ஒருத்தர்தான்‌ குரு 
பரம்பரையில்‌ அடுத்தவராக வரும்‌ சக்தி. அவரைப்பற்றிப்‌ 
புராணங்களில்‌ பல கதைகள்‌ இருக்கின்றன. இவை ஒன்றுக்‌ 
கொன்று சற்று வித்யாஸமாகவும்‌ இருக்கின்றன. 


ஸதாசிவ ப்ரஹ்மேந்த்ராள்‌ என்று ஜீவன்முக்தரான மஹான்‌ 
இருந்தாரென்று கேள்விப்பட்டிருப்பீர்கள்‌. அவர்‌ '(ஜகத்‌) குரு 
ரத்ன மாலா (ஸ்தவம்‌)' என்பதாக ப்ரஹ்ம வித்யா குருபரம்‌ 
பரையைப்‌ பற்றி தக்ஷிணாமூர்த்தியிலிருந்தும்‌ மஹாவிஷ்ணு 
விலிருந்தும்‌ ஆரம்பித்து நம்முடைய (காஞ்சி) மடத்தின்‌ 
57-வது பீடாதிபதியாயிருந்த தம்முடைய 5 வரையில்‌ 


-ஸ்தோத்திரித்து 87 “ச்லோகங்கள்‌ கொண்ட க்ரந்தம்‌ செய்திருக்‌ - 


கிறார்‌. அதற்கு ஆத்மபோதேந்த்ர ஸரஸ்வதி ஸ்வாமிகள்‌ 
என்பவர்‌ 'ஸுஷமா' என்ற வ்யாக்யானம்‌ செய்திருக்கிறார்‌. 
“குரு ரத்ன மாலா'வில்‌ சக்தி மஹரிஷியைப்பற்றி, “தன்னுடைய 
ஸான்னித்ய மாத்திரத்தால்‌ பஹாமித்ரஸஹன்‌ என்ற ராஜனின்‌ 
பாபத்தைப்‌ போக்கிய உத்தமமான ப்ரபாவத்தை உடையவர்‌. 
மஹா மந்த்ர யந்த்ர சக்தி பொருந்தியவர்‌. உண்மையான 
விரக்தியுடையவர்‌' என்று சொல்லியிருக்கிறது*. இதற்கு 
“ஸாஷமா'வில்‌ கொடுத்துள்ள வ்யாக்யானத்தைப்‌ பார்த்தாலே 
நமக்குப்‌ போதுமானது - சக்தியின்‌ பெருமை என்ன, அவரை 
எப்படி ப்ரஹ்மவித்யா குருக்களில்‌ ஒருவராகச்‌ சேர்த்திருக்றெது 
என்று தெரிவதற்கு! 


அந்த வ்யாக்யானப்படி, (பஹு) மித்ரஸஹன்‌ ஸுூர்யகுல 
ராஜாக்களில்‌ ஒருவன்‌. வஸிஷ்டர்தான்‌ அவனுக்குக்‌ குலகுரு: 
அவனை நேராக எதிர்க்கச்‌ சக்தியில்லாத ஒரு ராக்ஷஸன்‌, 
வஞ்சகம்‌ பண்ணி, வஸிஷ்டரின்‌ சாபம்‌ அவனுக்கு ஏற்படும்‌ 
படிச்‌ செய்து அதனால்‌ அவனை அழிக்க வேண்டுமென்று 
நினைக்கிறான்‌. சமையல்காரன்‌ மாதிரி வேஷம்‌ போட்டுக்‌ 


XK பஹ-மித்ரஸஹ-க்ஷிதீச-பாபாபஹ. 
ஸாந்நித்யம்‌-அரோத்ய-ஸத்‌-ப்ரதாபம்‌ 1 
மஹதஞ்சித-மந்த்ர-ய்ந்த்ர-சக்திம்‌ 
மநஸா சக்திம்‌-உபைமி ஸத்விரக்தம்‌ 1 
(ச்லோ.6) 
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'கொண்டு வந்து மித்ர லஹனுடைய பாகசாலையில்‌ வேலைக்கு 
அமர்கிறான்‌. ஒருநாள்‌ மித்ரஸஹன்‌ வஸிஷ்டரைக்‌ கொண்டு 
பித்ரு ச்ராத்தம்‌ பண்ணுகிறான்‌. அப்போது வேஷதாரியான 
ராக்ஷஸ சமையல்காரன்‌ நர மாம்ஸத்தையே சுத்த அன்னம்‌ 
மாதிரி சமைத்து வைத்து, விஷயம்‌ தெரியாத மித்ரஸஹன்‌ 
அதை வஸிஷ்டருக்குப்‌ பரிமாறும்படிச்‌ செய்கிறான்‌. 
ஆனால்‌ வஸிஷ்டருக்கு அன்னத்தைப்‌ பார்த்த மாத்திரத்தில்‌ 
விஷயம்‌ தெரிந்து விடுகிறது. 


பகவான்‌ லீலையில்‌ வஸிஷ்டாதி மஹர்ஷிகளுக்கும்கூட 
ஞான த்ருஷ்டியில்‌ சிலது தெரிந்தாலும்‌, சிலது தெரியாமலும்‌ 
போய்விடும்‌! இப்போது அப்படித்தான்‌ தமக்குப்‌ பரிமாறப்‌ 
பட்டுள்ள வஸ்து அன்னமல்ல, நர மாம்ஸம்‌ என்று வஸிஷ்ட 
ருக்குத்‌ தெரிந்தாலும்‌, இந்தக்‌ காரியத்துக்கு ராஜா பொறுப்‌ 
பாளியில்லை என்று தெரியவில்லை. சட்டென்று கோபம்‌ 
வந்து, “இப்படி எனக்கு மஹத்தான அபசாரம்‌ பண்ணப்‌ 


பார்த்த நீயே நர மாம்ஸ பக்ஷிணியான ராக்ஷ்ஸனாகப்‌ Gun!’ 
என்று. மித்ரஸஹனுக்கு சாபம்‌ கொடுத்துவிடுகிறார்‌! 


அவன்‌ நிரபராதியல்லவா? அதனால்‌ சாபம்‌ வாங்கிக்‌ 
கொண்டவுடன்‌ அவனுக்கும்‌ மஹாகோபம்‌ உண்டாகிறது! குரு 
வென்றும்‌ பார்க்காமல்‌ வஸிஷ்டருக்கு எதிர்சாபம்‌ தரப்போகி 
றான்‌. சாபம்‌ பலிப்பதற்காக அவர்‌ மேலே அபிமந்திரித்த 
தீர்த்தத்தைத்‌ தெளிக்க வேண்டுமென்று தன்‌ கையிலே ஜலத்தை 
எடுத்துக்‌ கொண்டு சபிக்கிறான்‌. அதை அவன்‌ வஸிஷ்டருக்கு 
மேல்‌ தெளிப்பதற்குள்‌ மந்திரி குறுக்கிட்டு, குருவாக உள்ள 
ஒருவரை சபிக்கிற சிஷ்யனுக்கு எந்நாளும்‌ விமோசனமில்லை 
என்றும்‌, அவன்‌ குடும்பமே நசித்துவிடும்‌ என்றும்‌ எடுத்துச்‌ 
சொல்லித்‌ தடுக்கிறான்‌. 


ராஜாவுக்கு நல்லறிவு வருகிறது. தீர்த்தத்தைக்‌ குருவின்மேல்‌ 
தெளிப்பதில்லை என்று முடிவு பண்ணுகிறான்‌. ஆனாலும்‌ 
கையில்‌ இருக்கிற ஜலத்தை என்ன பண்ணுவது? எங்கேயாவது 
விட்டுத்தானே ஆகவேண்டும்‌? அப்படி விட்டாலோ விட்ட 
இடம்‌ மந்த்ர வீர்யத்தால்‌ எரிந்து போய்விடும்‌. அந்த இடத்தில்‌ 
ஏதாவது ஜீவ ஐந்து போனால்‌ அதுவும்‌ கருகிவிடும்‌. அதனால்‌, 
“என்ன செய்யலாம்‌? என்று யோத்து, முடிவில்‌ ரொம்பவும்‌ 
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தியாகமாகவும்‌, ப்ராயச்சித்தமாகவும்‌, 'நம்முடைய காலே 
கருகிப்‌ போகட்டும்‌' என்று, தன்னுடைய பாதத்திலேயே அந்த 
ஜலத்தை விட்டுக்கொண்டு விடுகிறான்‌. அவனுடைய கால்‌ 
கருகிக்‌ கன்னங்கரேலென்றாகி விட்டது. அதனால்‌ அவனுக்குக்‌ 
“கல்மாஷிபாதன்‌' என்றே பேர்‌ ஏற்பட்டது. 


அதோடு வஸிஷ்டரின்‌ சாபமும்‌ பலித்துத்தானேயாக 
வேண்டும்‌? அதனால்‌ அவன்‌ நரமாம்ஸ பகஷிணியாக மாறி 
விட்டான்‌. 


இதுவரை எல்லாப்‌ புராணங்களிலும்‌ ஒரே போன்ற கதை 
தான்‌. அப்புறம்தான்‌ பலவிதமான மாறுதல்கள்‌. குரு பரம்பரை 
யைப்‌ பற்றியே உள்ள நூலான “ஸுஷமா'க்‌ கதையை நாம்‌ 
எடுத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. 'ஸுஷமா' எழுதிய பெரியவர்‌ புஷ்டி 
யான புராண ஆதாரம்‌ ஏதோ இருந்துதானே அந்தக்‌ கதை 
யைச்‌ சொல்லியிருக்க வேண்டும்‌! அதனால்‌ அதையே நாமும்‌ 
ப்ராமாண்யம்‌ ('அதாரிடி') உள்ளதாக எடுத்துக்கொள்ளலாம்‌. 


நரமாம்ஸ பக்ிணியாக ஆனவுடன்‌ ராஜா வஸிஷ்டருடைய 

புத்ரர்களைப்‌. பிடித்துத்‌ தின்ன வேண்டுமென்று பாய்கிறான்‌. 
அப்போதுதான்‌ குரு பரம்பரையில்‌ இடம்பெறும்‌ சக்தி எதிர்ப்‌ 
படுகிறார்‌. அவரை தர்சித்தவுடன்‌ அவருடைய ஸான்னித்ய 
விசேஷத்தாலேயே ராஜாவுடைய சாபம்‌, பாவம்‌ எல்லாம்‌ 
மறைந்து விடுகின்றன. இப்பேர்ப்பட்ட மஹாத்மாவாக இருக்‌ 
கிறாரே!” என்று அவரிடம்‌ நிரம்ப மரியாதை, பக்தி வைத்து 
உபதேசம்‌ தருமாறு ப்ரார்த்தித்துக்‌ கொள்கிறான்‌. அவரும்‌ 
அவனுக்கு ஸகல தத்வமுமான ப்ரஹ்மவித்யையை உபதேசித்து, 
சாபத்திலிருந்து விடுவித்தது மட்டுமின்றி ஸம்ஸாரத்திருந்தே 
விடுவித்து மோக்ஷத்தில்‌ சேர்ப்பிக்கிறார்‌. 


நம்முடைய குரு பரம்பரையில்‌ வஸிஷ்ட புத்ரரான சக்தி 
என்ற ரிஷி இடம்‌ பெற்றிருப்பதற்கு இப்படிக்‌ காரணம்‌ 
தெரிகிறது. 


அவருடைய புத்ரர்‌ பராசரர்‌. அவர்‌ தாயாரின்‌ கர்ப்பத்தி 
லிருந்தபோதே வேதங்களைச்‌ சொன்னவர்‌! அவர்‌ லோகத்‌ 
துக்கு இரண்டு பெரிய சொத்துக்களைத்‌ தந்தவர்‌. ஒன்று, 
வேதவ்யாஸ பகவான்‌. மற்றது, 'விஷ்ணு புராணம்‌.” ஸத்ய 
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வதியை மாதாவாகவும்‌, தம்மைப்‌ பிதாவுமாகக்‌ கொண்டு 


அவர்‌ வ்யாஸாசார்யாளை அவதரிப்பித்தார்‌. தாமே 
மாதா-பிதா இரண்டுமாக இருந்து “விஷ்ணு புராணத்தைப்‌ 
பிறப்பித்தார்‌! 


ஸ்ரீமத்‌ பாகவதத்துக்கே மூல நூல்போல இருப்பது 
விஷ்ணு புராணம்‌. நம்முடைய ஆசார்யாள்‌ புராணங்களுக்‌ 
குள்ளேயே விஷ்ணு புராணத்திலிருந்துதான்‌ அதிக மேற்‌ 
கோள்‌ காட்டுவது வழக்கம்‌. பராசரர்‌ அவருடைய 
பூர்வாசார்யர்‌ அல்லவா? 


பக்தி நூலாகவே விஷ்ணு புராணம்‌ தெரிந்தாலும்‌, 
பாலில்‌ சர்க்கரையைக்‌ கரைத்திருக்கிறதுபோல, அந்தப்‌ 
பக்தியிலேயே ஞானத்தை, அத்வைத வேதாந்தத்தைக்‌ கரைத்‌ 
திருக்கும்‌. (விஷ்ணு) புராணம்‌ முழுக்க அங்கங்கே இப்படி 
அனேக த்ருஷ்டாந்தங்கள்‌ காட்டலாம்‌.*. 


பக்தி வழியாக ஞானத்துக்கு வழி காட்டியதோடு 
பராசரருடைய பணி முடிந்து விடவில்லை. கர்மானுஷ்டா 
னம்‌, வாழ்க்கை முறைகள்‌, ஸமூஹ நெறிகள்‌, தனி மனுஷ்ய 
நியமங்கள்‌ ஆகியவற்றைச்‌ சொல்லும்‌ தர்ம சாஸ்த்ரங்களில்‌ 
ஒன்றான “பராசர ஸ்ம்ருதி” என்பதையும்‌ அவர்‌ கொடுத்திருக்‌ 
கிறார்‌. 


பராசரருக்கு அடுத்தவர்‌ வ்யாஸாசார்யாள்‌. அத்வைத 
மதத்தை அழுத்தந்திருத்தமாக ஸ்தாபிக்கும்‌ ஆசார்யாளின்‌ 
சிகரமான நூல்‌ “Magnum Opus’ என்கிறார்களே, அப்படிப்‌ 
பட்ட நூல்‌ எது என்று கேட்டால்‌, விஷயம்‌ தெரிந்தவர்கள்‌ 
“ஸூத்ரபாஷ்யம்‌” என்றுதான்‌ சொல்லுவார்கள்‌. வ்யாஸா 
சார்யாள்‌ அனுக்ரஹித்துள்ள “ப்ரஹ்ம ஸுூத்ர'த்துக்கு ஆசார்‌ 
யாள்‌ எழுதியுள்ள விரிவுரைதான்‌ “ஸூத்ரபாஷ்யம்‌' என்பது. 
இதிலிருந்தே வ்யாஸாசார்யாளுக்கு அத்வைத வித்யா குரு 
பரம்பரையிலுள்ள முக்யமான ஸ்தானத்தைப்‌ புரிந்து 


* காஞ்சீபுரம்‌ ஸ்ரீசங்கர பக்த ஜனஸபாவினால்‌ வெளியிடப்பட்ட 
“அத்வைதாக்ஷரமாலிகா” எனும்‌ நூலில்‌ விஷ்ணு புராணே அத்வைத 
பாவா: என்ற கட்டுரையில்‌ இவ்வித எடுத்துக்காட்டுகள்‌ கொடுக்கப்‌ 
பட்டுள்ளன. 
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கொள்ளலாம்‌. வெவ்வேறான பல உபநிஷத்துகளில்‌ 
விரவிக்‌ இடக்கிற எல்லாக்‌ கருத்துகளையும்‌ ஓரே இடத்தில்‌, 
வகை தொகை பண்ணி, ரத்னச்‌ சுருக்கமான ஸூத்ர ரூபத்தில்‌ 
கொடுத்து, அவற்றின்‌ பரம தாத்பர்யம்‌ அத்வைதம்‌ என்று 
காட்டிக்‌ கொடுக்கும்‌ ஆதார க்ரந்தமாக “ப்ரஹ்ம ஸூத்ரம்‌” 
இருக்கிறது. இதை அனுக்ரஹித்துப்‌ பரமோபகாரம்‌ பண்ணி 
யதோடு வேதங்களையே நாலாக வகுத்துத்‌ தந்தவர்‌ 
வ்யாஸர்தான்‌. பதினெட்டுப்‌ புராணங்களையும்‌ அவரே 
கொடுத்து பக்தி த்வாரா ஞானத்தை, த்வைதத்தின்‌ வழியாக 
அத்வைதத்தை, எல்லோருக்கும்‌ உபதேசித்தவர்‌. 


அவருடைய பெருமையைச்‌ சொல்ல ஆரம்பித்தால்‌ 
ஆசார்யாள்‌ கதையை விட்டுவிட்டு “வ்யாஸ மஹாத்மிய'மே 
சொல்லிக்கொண்டு போகும்படி. ஆகும்‌! இப்போதே ஆசார்‌ 
யாள்‌ சரித்ரம்‌ என்று ஆரம்பித்துவிட்டு அவருடைய 
அவதார  கட்டத்துக்குக்கூட வராமல்‌ என்னென்னவோ 
விஷயங்களாகப்‌ பார்த்துக்கொண்டு போகிறோமே என்று 
இருக்கலாம்‌. “என்னென்னவோ” விஷயமில்லை! இதெல்லாம்‌ 
சேர்ந்ததுதான்‌ ஆசார்யாள்‌ சரித்ரம்‌. அவர்‌ அவதாரம்‌ பண்ணி, 
முப்பத்திரண்டு வருஷ ஆயுஸ்‌ காலத்தில்‌ செய்து காட்டிய 
அனேகக்‌ காரியங்களும்‌ அப்போது நடந்த சம்பவங்களும்‌ 
மாத்திரம்‌ அவருடைய சரித்திரத்தைச்‌ சொல்லிவிடவில்லை. 
தொன்றுதொட்ட நம்முடைய மஹத்தான ஸமய நாகரிகத்‌ 
துக்கே, ஆத்மிக மரபுக்கே ஒரு ப்ரஇிநிதியாக வந்தவர்‌ அவர்‌. 
ஆகையினால்‌ இந்தப்‌ பெரிய கலாசாரத்தில்‌ சம்பந்தப்பட்ட 
எல்லா விஷயங்களும்‌ சேர்ந்ததுதான்‌ அவருடைய சரித்ரம்‌. 
இதெல்லாம்‌ “என்னென்னவோ' சம்பந்தமில்லாத சமாசார 
மில்லை. இதெல்லாம்‌. தெரிந்து கொள்ளாமலே ஆசார்ய 
சரித்ரம்‌ கேட்டு விட்டோமென்றால்‌ அது ஏதோ இடுக்கு 
வழியாக ஒரு பெரிய மலைத்‌ தொடரில்‌ கொஞ்சம்‌ பாகத்தைப்‌ 
பார்க்கிற மாதிரிதான்‌! 


ஆனாலுங்கூட அவருடைய 32 வருஷ ஜீவித சரித்திரத்தி 
லேயே சொல்ல வேண்டியதாக ரொம்ப விஷயங்கள்‌ இருப்‌ 
பதால்‌ பீடிகையைக்‌ குறைத்துக்‌ கொள்ளத்தான்‌ வேண்டும்‌. 


அதனால்‌, வ்யாஸாசார்யாளைப்‌ பற்றி வளர்த்தாமல்‌ 
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அடுத்தவரான சுகாசார்யாளைப்‌ பற்றிக்‌ கொஞ்சம்‌ பார்த்து 
விட்டு, கெளடபாதர்‌, கோவிந்த பகவத்பாதர்‌ ஆகியவர்‌ 
களின்‌ கதைகளுக்குப்‌ போகலாம்‌. 


இந்த இரண்டு பேரும்‌ ஆசார்யாளுக்கு நேர்‌ குருவும்‌, 
பரம குருவுமாக இருந்தவர்கள்‌ என்பதால்‌ அவர்களுக்கு 
முக்கியத்துவம்‌ ஜாஸ்தி. அவர்கள்‌ ஆசார்யாளோடேயே 
பிரிக்க முடியாமல்‌ சேர்ந்திருக்கிற மாதிரி! அதோடுகூட, சுகர்‌ 
வரையிலானவர்களைப்‌ பற்றி அனேகப்‌ புராணங்களில்‌ பல 
கதைகள்‌ கூறப்பட்டுள்ளன. இந்த இரண்டு பேர்தான்‌ சரித்ர 
காலத்தில்‌ ஓரளவு வந்தவர்களாதலால்‌ இவர்களுக்குப்‌ புராண 
ப்ரஸித்தியில்லை. ஆகையினால்‌ இவர்களுடைய சரித்ரம்‌ 
ரொம்பப்‌ பேருக்குக்‌ கொஞ்சம்கூட தெரிந்திருப்பதற்கில்லை. 
இதனாலும்‌ இவர்களுடைய கதையைக்‌ கொஞ்சம்‌ விஸ்தாரம்‌ 
பண்ணிச்‌ சொல்ல நியாயமிருக்கிறது. 


இதெல்லாவற்றுக்கும்‌ மேலாக மஹாவிஷ்ணுவில்‌ ஆரம்‌ 
பித்து சுகர்‌ வரையிலுள்ள அந்த ஏழெட்டுப்‌ பேரும்‌ 
ஆசார்யாளின்‌ மதத்தைச்‌ சேர்ந்த அத்வைதிகளுக்கு மாத்ரந்‌ 
தான்‌ பூஜிதமானவர்களென்றில்லை. த்வைதிகள்‌, விசிஷ்டாத்‌ 
வைதிகள்‌ முதலியவர்களுக்கும்‌ அவர்கள்‌ பூஜிதர்கள்தான்‌. 
இன்னும்‌ சொல்லப்‌ போனால்‌ நமக்கு (அத்வைதிகளுக்கு) 
மஹாவிஷ்ணு மூல குரு என்பதோடு பல முக்யெ தெய்வங்‌ 
களில்‌ ஒருத்தர்‌ என்றிருக்க, வைஷ்ணவர்களுக்கும்‌ மாத்வர்‌ 
களுக்கும்‌ அவர்தான்‌ முழுமுதல்‌ தெய்வமே! 


பராசரரிடம்‌ ராமானுஜருக்கு விசேஷமான ஈடுபாடு 
உண்டு. அவர்‌ தம்முடைய குருவின்‌ மூன்று முக்யமான 
ஆக்ஞைகளில்‌ ஒன்றாகக்‌ கருதியதே, பராசரரிடமும்‌ வ்யாஸ 
ரிடமும்‌ பக்தி பண்ணிக்கொண்டு அவர்கள்‌ பெயர்கள்‌ 
என்றும்‌ நிலைத்திருக்கும்படிப்‌ பண்ணுவதாகும்‌. அவருக்கு 
ரொம்பவும்‌ நெருக்கமாக இருந்த கூரத்தாழ்வாரின்‌ புத்திரருக்‌ 
குப்‌ பராசர பட்டர்‌ என்றே பெயர்‌ வைத்தார்‌. 


வ்யாஸாசார்யாளை த்ரிமதஸ்தர்களுமே தங்கள்‌ மூல 
புருஷராகச்‌ சொல்லிக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. ப்ரஹ்ம ஸுூத்ரத்‌ 
துக்கு ராமானுஜ பாஷ்யம்‌, மத்வரின்‌ பாஷ்யம்‌ ஆகியனவும்‌ 
தான்‌ இருக்கின்றன. மாக்வார்கள்‌ வ்யாஸராயர்‌ என்று 
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பெயர்கூட வைத்துக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. வ்யாஸராய மடம்‌ 
என்றே அவர்களுடைய மடமொன்று உண்டு. 


சுகப்ரஹ்மமும்‌ எல்லா ஸம்ப்ரதாயஸ்தர்களுக்கும்‌ 
பொதுவானவர்தான்‌. (சிரித்து) ப்ரஹ்மம்‌! எல்லாருக்கும்‌ 
பொதுவாயில்லாமல்‌ எப்படியிருக்கும்‌? 


கெளட பாதரும்‌, கோவிந்த பகவத்‌ பாதரும்தான்‌ முழுக்க 
அத்வைதிகளாகவே இருந்து, அத்வைத ஸம்ப்ரதாயஸ்தர்‌ 
களின்‌ குரு பரம்பரையில்‌ மாத்திரமே இருப்பவர்கள்‌. மற்ற 
ஸம்ப்ரதாயஸ்தர்கள்‌ அவர்களுடைய ஸித்தாந்தத்தை ஒப்புக்‌ 
கொள்ள மாட்டார்கள்‌. அவர்களைக்‌ கொண்டாடவும்‌ 
மாட்டார்கள்‌. நமக்கென்றே ஏற்பட்டவர்கள்‌ என்பதாலும்‌ 
அந்த இரண்டு பேருடைய சரித்திரங்களைத்‌ தெரிந்துகொள்ள 
நாம்‌ கடமைப்பட்டிருக்கிறோம்‌. 


அதற்கு முன்னாடி சுகரைப்‌ பற்றியும்‌ சிறிதாவது தெரிந்‌ 
துகொள்ள வேண்டும்‌. அவரைப்‌ போல அத்வைதானுபூ 
திக்கு இன்னொரு மூர்த்தி கிடையாது. அவரைக்‌ கிஞ்சித்‌ 
ஸ்மரிப்பதே பெரிய சாந்தி. ஜீவ்ய காலத்திலேயே அஞ்ஞா 
னத்தை அடியோடு அழித்து ப்ரஹ்ம ஸாக்ஷாத்காரத்தில்‌ 
இருந்து கொண்டிருக்கிற ஜீவன்‌ முக்தர்களில்‌ ஒருத்தர்‌ 
மாத்ரமில்லை அவர்‌. இந்த ஜீவன்முக்தர்களிலும்‌ பெரும்‌ 
பாலோர்‌ பிறக்கும்போது பூர்வ ஸம்ஸ்கார லேசமாவது 
இருந்து, அதனால்‌ கொஞ்சமாவது அஞ்ஞானத்தினால்‌ 
மூடப் பட்டவர்களாக இருந்து, அப்புறம்‌ தங்கள்‌ ஜீவ்ய 
காலத்தில்‌ ஸாதனா பலத்தினாலும்‌ அனுக்ரஹ பலத்தினா 
லும்‌ அந்த அஞ்ஞான மூட்டம்‌ நீங்கப்‌ பெற்று ப்ரஹ்ம 
ஸாக்ஷாத்காரம்‌ பெற்றவர்களாத்தான்‌ இருப்பார்கள்‌. 
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ஆனால்‌ சுகரோ பூர்வ ஸம்ஸ்காரம்‌, அதை இந்த ஜன்மாவில்‌ 
கழித்துக்‌ கொண்டு அதற்கப்புறம்‌ ஞானம்‌ பெறுவது என்றில்‌ 
லாமல்‌, பிறக்கிறபோதே ஜீவன்‌ முக்தராக இருந்தவர்‌! 


சுகர்‌ பிறக்கும்போதே ஆத்ம ஞானியாகப்‌ பிறந்தவர்‌. 
யத்னமே கிடையாது! அனுஷ்டானம்‌ எதுவும்‌ பண்ணா 
மலே அனுபூதிமானாக இருந்தவர்‌. கர்ம சேஷம்தான்‌ பிறப்‌ 
புக்குக்‌ காரணமானாலும்‌ இவரோ கர்ம சேஷமே இல்லாமல்‌ 
பிறந்தவர்‌... 


கர்மாவை அனுபவிக்கத்தானே பிறப்பு? சாஸ்த்ரோக்த 
கர்மா முதலானது பண்ணித்தானே கர்ம சேஷத்தினால்‌ 
ஏற்பட்ட சித்த கலுஷத்தை(அழுக்கை)ப்‌ போக்கிக்‌ 
கொண்டு அப்புறம்‌ ஞானம்‌ பெற முடியும்‌? அப்படியிருக்க 
இவர்‌ எப்படிப்‌ பிறக்கும்போதே ஜீவன்‌ முக்தரான ஞானி 
யாக இருக்க முடிந்தது? இதற்கு நாம்‌ சொல்லக்கூடிய ஒரே 
காரணம்‌, அஞ்ஞானம்‌ என்பதே தொடாத ஒரு ஜீவனை 
லோகத்துக்குக்‌ காட்ட வேண்டுமென்றே ஈச்வரன்‌ இப்படி. 
ஒரு ஜீவனைப்‌ பிறப்பித்திருக்க வேண்டும்‌ என்பதுதான்‌! 
வேறே ஒன்றும்‌ சொல்லத்‌ தெரியவில்லை. ஒரே அஞ்ஞானப்‌ 
பிண்டங்களாக இந்த ஜீவ லோகத்தைப்‌ பண்ணியுள்ள 
அவனுக்கு அப்படியே மாறுதலாக ஒன்றிரண்டாவது பார்க்க 
வேண்டுமென்று இருக்காதா? அப்படிப்பட்டவர்களைக்‌ காட்டி 
அஞ்ஞான பிண்டங்களுக்கும்‌ ஏதோ கொஞ்சமாவது “இப்படி 
யும்‌ ஒரு பிறவி பிறப்பிலிருந்து சஞ்சலமேயில்லாத நிறைந்த 
நிறைவான பரிபூரண ஸ்திதியிலிருக்கிறது: இப்படி ஒரு ஸ்திதி 
யும்‌ இருக்கிறது' என்று புரிய வைக்க வேண்டுமென்றே சுகர்‌ 
மாதிரியும்‌ ஒன்றிரண்டு ஸ்ருஷ்டித்திருக்கலாம்‌. 


ஒன்றிரண்டுதான்‌! சுகர்‌ ஒன்று. இரண்டாவது வாம்‌ 
தேவர்‌ என்பவர்‌. அல்லது அவர்‌ (வாமதேவர்‌) ஒன்று, இவர்‌ 
(சுகர்‌) இரண்டு என்று கால க்ரமத்தையொட்டிச்‌ சொல்லலாம்‌. 
ஏனென்றால்‌ வாமதேவர்தான்‌ சுகருக்கு முந்தி இருந்தவர்‌. 
அவரைப்‌ பற்றி ஐதரேய உபநிஷத்திலேயே சொல்லியிருக்‌ 
இறது. கர்ப்பவாஸம்‌ செய்யும்‌ காலத்திலேயே அவர்‌, ஸமஸ்த 
தேவதைகளுடைய கோடிக்கணக்கான  ஜன்மங்களையும்‌ 
தெரிந்து கொண்டுவிட்டேன்‌. இதற்கு முன்‌ எப்படியிருந்தேன்‌ 
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தெரியுமா? இரும்புக்‌ கோட்டைகளைப்‌ ல்‌ கணக்கில்லாத 
ஜன்மாக்கள்‌ என்னைக்‌ கட்டியிருந்தன. இப்போழுது எனக்குச்‌ 
சிறகு முளைத்துவிட்டது; ஒரு பெரிய பருந்துக்கு, கருடனுக்கு 
முளைத்ததுபோல்‌ முளைத்துவிட்டது. அதனால்‌ கட்டுக்களை 
மீறிப்‌ பறந்து வந்துவிட்டேன்‌' என்று சொன்னதாக இருக்‌ 
இறது.*. இப்படிச்‌ சொல்வதிலிருந்து அவருக்குக்கூடப்‌ பூர்வ 
ஜன்மங்களின்‌ பந்தம்‌ இருந்து அப்புறமே ப்ரக்ருத (நிகழ்கால) 
ஜன்மாவின்‌ கர்ப்ப காலத்தில்தான்‌ ஒரு flash மாதிரி ப்ரஹ்ம 
ஞானம்‌ ஸித்தித்ததாகத்‌ தெரிகிறது! 

பிறப்பிலிருந்தே - கர்ப்பமாகத்‌ தோன்றிய நாளிலிருந்தே 
- முக்தர்களாக இருந்தவர்‌ சுகர்‌. அவரைப்‌ போலவே 
வாமதேவர்‌ என்று சொல்லவந்தேன்‌. 

சமீப நூற்றாண்டுகளில்‌ 'ஜீவன்முக்தர்‌' என்று சொன்ன 
மாத்ரத்தில்‌ நினைக்கும்படியாக இருந்தவர்‌ “ப்ரம்மேந்த்ராள்‌” 


என்றெ ஸதாசிவ ப்ரம்மம்‌. அவர்‌ சுகப்ரம்மத்தை 
ஸ்துதித்து “குரு ரத்ன மாலிகா'வில்‌ ஒரு ச்லோகம்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறார்‌. 


ஜநநீ-ஜடராதிவ ச்யவந்‌ யோ 
ஜகதோ நாத்ரவத்‌-ஆத்மவித்‌-விபத்ப்ய: 1 
அநஹந்தம்‌-அஹம்‌ தம்‌-ஆத்மவந்தம்‌ 
பகவந்தம்‌ சுகம்‌ ¬ ஆச்ரயே ப்ரசாந்தம்‌ ॥ 


லளிதமான அடுக்குச்‌ சொல்லாக “அநஹந்தமஹம்‌ தமாத்‌ 
மவந்தம்‌ பகவந்தம்‌ சுகமாச்ரயே ப்ரசாந்தம்‌' என்று இருக்‌ 
இறது! “அஹந்தையில்லாதவரும்‌, ஆத்மாவை அறிந்தவரும்‌, 
உத்தமமான சாந்த நிலையிலிருப்பவரும்‌, பகவத்‌ ஸ்வரூபமு 
மான அந்த சுகரை நான்‌ ஆச்ரயிக்கிறேன்‌' என்று அர்த்தம்‌. 
இது பின்பாதி. 


முன்பாதிக்கு என்ன அர்த்தமென்றால்‌: தாயாரின்‌ வயிற்‌ 
றிலிருந்து நழுவும்போதே தம்முடைய ஆத்மஞான விசேஷத்‌ 
இனால்‌ இந்த ஜகத்திலுள்ள எந்த உபத்ரவத்தைப்‌ பார்த்தும்‌ 


XK ஐதரேயோபநிஷத்‌ 11.5 
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மனஸின்‌ கட்டு விட்டுப்‌ போகாதவர்‌ என்று அர்த்தம்‌. 


'ஐநநீ ஜடராத்‌' ¬ 'பஜகோலிந்த'த்தில்‌ 'ஜநநீ ஜடரே 
சயநம்‌' என்றே ஆசார்யாள்‌ சொன்னதன்‌ நினைவில்‌ சொன்‌ 


னதுபோல இருக்கிறது! 


பாகவதத்தில்‌ சுகரைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லப்பட்டுள்ள ஒரு 
ச்லோகத்தைச்‌ சொல்லிவிட்டால்‌ அவருடைய மஹிமை 
முழுவதையும்‌ சொன்னதாகிவிடும்‌; 


யம்‌ ப்ரவ்ரஜந்தம்‌ - அநுபேதம்‌-அபேதக்ருத்யம்‌ 
த்வைபாயநோ விரஹகாதர ஆஜுஹாவ 1 
புத்ரேதி தந்மதயா தரவோ (௮) பிநேது: 
தம்‌ ஸர்வ-பூத-ஹ்ருதயம்‌ முநிம்‌-ஆநதோஸ்மி ॥ 


(அவதாரிகை 1-2-2) 


‘wb’ - “எவரை” என்று ஆரம்பித்து, 'தம்‌' - “அவரை”, 
“அநதோஸ்மி' - “நமஸ்காரம்‌ பண்ணுகிறேன்‌ என்று முடித்‌ 
திருக்கிறது. “எவரை, “அவரை' என்று சொல்லியிருப்பது 
சுகாசார்யாளைத்தான்‌. ஆனால்‌ ச்லோகத்தில்‌ தேடிப்‌ பார்த்‌ 
தால்‌ அந்தப்‌ பெயரையே காணோம்‌! “ஸர்வ பூத ஹ்ருதயம்‌ 
முனிம்‌' என்றே குறிப்பிட்டிருக்கிறது. ஸர்வ பூதங்களுக்கும்‌ 
ஆதாரமான ப்ரப்ரம்ம ஸ்வரூபமாக இருக்கும்‌ ஒருவர்தானே 
ஸர்வ பூத ஹ்ருதயத்திலும்‌ வஸிக்கக்கூடிய முனிவராக இருக்க 
முடியும்‌? சுகர்‌ ஒருத்தரைத்தானே அப்படி முக்யமாக நினைப்‌ 
பதாயிருக்கிறது? ப்ரஹ்மஞானிகள்‌ பலபேர்‌ இருந்தாலும்‌ 
சுகப்ரஹ்மம்‌ என்று அவரொருத்தரைத்தானே சிறப்பித்துச்‌ 
சொல்கிறோம்‌? ஸர்வ பூத ஹ்ருதயராக இருக்கப்பட்டவரை, 
ஒரே ஒரு சரீரத்தில்‌ மட்டும்‌ உள்ள ஜீவனாக வைத்து 
நாமகரணம்‌ செய்த “சுகர்‌ என்ற பெயரால்‌ குறிப்பிடுவது 
அகண்டத்தை ரொம்பவும்‌ குறுக்கிக்‌ கண்டமாக்கினாற்போலத்‌ 
தான்‌ என்பதாலேயே பெயர்‌ குறிப்பிடவில்லையென்று 
தோன்றுகிறது. நாம-ரூபம்‌ கடந்தவர்‌ என்று காட்டுவதாக 
நாமத்தைச்‌ சொல்லாமல்‌ விட்டிருக்கிறது. 

ஆனாலும்‌ அடையாளம்‌ | காட்டாமலும்‌ விடவில்லை. 
(ச்லோகத்தில்‌) “தவைபாயனம்‌' என்று ஒரு வார்த்தை 
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இருக்கிறது. 'புத்ரேதி' என்று இன்னொரு வார்த்தை இருக்கி 
றது. த்வைபாயனர்‌ என்பது வ்யாஸர்‌. தீவில்‌ (த்வீபத்தில்‌) 
பிறந்ததால்‌ அப்படிப்‌ பெயர்‌. அவரால்‌ “புத்ரா' என்று 
('புத்ரேதி') கூப்பிடப்பட்டவர்‌ அந்த ஸர்வ பூத ஹ்ருதயர்‌ 
என்று அடையாளம்‌ காட்டியிருக்கிறது. வ்யாஸ புத்ரா்‌ 
என்றால்‌ 'சுகர்தான்‌ என்று புரிந்து கொண்டுவிடுகிறோம்‌! 


*யம்‌' என்றதற்கப்புறம்‌ “ப்ரவ்ரஜந்தம்‌' என்று இருக்கிறது. 
அப்படியென்றால்‌ இருந்த இடத்திலில்லாமல்‌ ஸஞ்சாரம்‌ 
பண்ணிக்‌ கொண்டே இருப்பவர்‌ - வீடு, வாசல்‌ என்பதாக, 
ஸ்வக்ருஹம்‌ என்று ஒன்று இல்லாமல்‌ அதைவிட்டு ஓடுபவர்‌ 
என்று அர்த்தம்‌. அதனால்தான்‌ ஸன்னியாஸத்தில்‌ உசந்த 
வகையை 'ப்ரவ்ரஜ்யை' என்றும்‌, அப்படிப்பட்ட ஸன்னியாஸி 
யைப்‌ 'பரிவ்ராஜகர்‌' என்றும்‌ சொல்வது. இப்படி சுகர்‌ 
வீட்டை, வாசலை விட்டு ஓடுகிறார்‌ என்று ச்லோகம்‌ சொல்‌ 
இறது. அப்புறம்‌ அவருக்கு 'அனுபேதம்‌', அபேத க்ருதயம்‌' 
என்று இரண்டு அடைமொழி கொடுத்திருக்கிறது. “அனுபேதம்‌' 
என்றால்‌ உபநயனம்‌ ஆகாதவர்‌. “அபேத க்ருத்யம்‌' என்றால்‌ 
சாஸ்த்ரோக்த கர்மா மற்ற கார்யங்கள்‌ ஆகிய எல்லாவற்றி 
லிருந்தும்‌ விடுபட்டவர்‌. பூணூல்‌ போடுவதற்கு முந்தியே ஸகல 
கர்மானுஷ்டானத்தையும்‌ கடந்த ஞானியாகிவிட்டவர்‌. 


மற்றவர்கள்‌ யாரையாவது பற்றி இப்படிச்‌ சொல்லியிருந்‌ 
தால்‌ ரொம்பவும்‌ உயர்வாக நினைப்போம்‌. ஆனால்‌ சுகர்‌ 
விஷயத்திலோ இப்படிச்‌ சொல்வது சித்தே முந்தி (சிறிது 
முன்பு) நாம்‌ அவரைத்‌ தெரிந்து கொண்ட உயர்ந்த நிலையி 
லிருந்து இறக்கிவிட்டதாகவே தோன்றுகிறது! “குரு ரத்ன 
மாலிகா'வில்‌ என்ன பார்த்தோம்‌? தாயார்‌ கர்ப்பத்திலிருந்து 
நழுவும்போதே, அதாவது குழந்தையின்‌ சரீரம்‌ பூமியில்‌ 
படுவதற்கு முன்பே அது பூலோக இன்ப-துன்பங்கள்‌ எதனா 
லும்‌ கலக்கப்படாத ஞானத்தைப்‌ பெற்றிருந்தது என்று பார்த்‌ 
தோம்‌. அப்படியிருந்த குழந்தை சில வருஷங்கள்‌ வளர்ந்த 
பிறகுதான்‌ “அனுபேதம்‌' - பூணூல்‌ போடப்படாத பாலன்‌ 
- என்று குறிப்பிடப்படும்‌. பச்சைக்‌ குழந்தைக்கும்கூடப்‌ பூணூல்‌ 
போடாததால்‌ “அனுபேதம்‌'தான்‌. ஆனாலும்‌ குறிப்பிட்டு 
அப்படிச்‌ சொன்னால்‌, “கிட்டத்தட்ட பூணூல்‌ போடுகிற 
வயஸா; ஆனாலும்‌ போடவில்லை" என்றே அர்த்தம்‌ கொடுக்‌ 
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கும்‌. “இன்னும்‌ ரிடையர்‌ ஆகாதவர்‌' என்று ஒருத்தரைப்‌ பற்றிச்‌ 
சொல்கிறோம்‌. அப்போது அவர்‌ கிட்டத்தட்ட ரிடையர்‌ 
ஆகிற வயஸாக்காரர்‌ என்றுதானே எடுத்துக்‌ கொள்கிறோம்‌? 
ஸமீபத்தில்தான்‌ ஸர்வீஸில்‌ சேர்ந்தவர்‌, முப்பது நாற்பது 
வயஸானவர்‌ ஆகியோரும்‌ ரிடையராகாதவர்கள்தான்‌ என்றா 
லும்‌ அப்படிச்‌ சொல்வதில்லையல்லவா? “உபநயன ஸம்ஸ்கார 
மாகாதவர்‌' என்றால்‌ கிட்டத்தட்ட அந்த வயஸாுக்‌ கட்டத்தி 
லிருப்பவர்‌ என்றே அர்த்தம்‌. அந்த நாளில்‌ கர்ப்பத்தைக்‌ கூட்டி 
எட்டு வயஸிலேயே பிராமணப்‌ பிள்ளைகளுக்குப்‌ பூணூல்‌ 
போட்டிருப்பார்கள்‌. ரொம்பவும்‌ மேதா விலாஸம்‌ தெரிகிற 
குழந்தையாயிருந்தால்‌ ஐந்து வயஸிலேயேகூடப்‌ போட்டு 
விடலாம்‌ என்று சாஸ்த்ரம்‌. வ்யாஸாசார்யாள்‌ அப்படித்தான்‌ 
போட உத்தேசித்திருப்பாரென்றால்கூட அனுபேதர்‌ எனப்‌ 
படும்‌ சுகருக்கு கிட்டத்தட்ட ஐந்து வயஸிருக்க வேண்டும்‌. 
பிறக்கும்‌ பொழுதே ஞானியாயிருந்தவரை, ஐந்து வருஷம்‌ 
தள்ளியே ஞானி என்று குறிப்பிட்டால்‌ அது அவரை இறக்கிச்‌ 
சொல்வது போலத்தானே? 


அப்படியில்லை என்று காட்டத்தான்‌ “அனுபேதம்‌' என்று 
சொல்வதற்கு முன்னாடியே “ப்ரவ்ரஜந்தம்‌' என்று சொல்லி 
யிருக்கிறது. வ்யாஸாசார்யாளின்‌ ஆச்ரமத்தையும்‌, அது 
இருந்த அரண்யத்தையும்‌ விட்டுவிட்டு சுகர்‌ ஓடியதை 
“ப்ரவ்ரஜந்தம்‌' என்ற வார்த்தை தெரிவிக்கிறது. பின்னால்‌ 
வருவதிலிருந்து அவருக்கு ஸரியாக ஓட முடியாமல்‌ வ்யாஸா 
சார்யாள்‌, 'புத்ரா, புத்ரா!” என்று கதறிக்‌ கொண்டு பின்‌ 
தங்கிப்‌ போனதாகவும்‌ தெரிகிறது. ஒரு குழந்தை இந்த 
அளவுக்குக்‌ கை கால்‌ வளர்ந்து ஓடும்‌ சக்தி பெறுவதற்கு 
நாலைந்து வயஸாவது ஆக வேண்டாமா? கர்ப்பத்திலிருந்து 
விழும்போது அப்படி ஓட முடியுமா? அதனால்தான்‌, பிறந்த 
இதிலிருந்தே பரிவ்ராஜகராக ஓடுகிற எண்ணம்‌ கொண்ட ஞானி 
யாகத்தான்‌ சுகர்‌ இருந்தாரென்றாலும்‌, அந்த எண்ணத்தைக்‌ 
கார்யமாக்கி அவர்‌ புறப்பட்ட ஸமயத்தைக்‌ குறிப்பிடும்போது 
அவரை “உபநயனமாகாதவர்‌' என்று சொல்லியிருக்றெது. 

எல்லாம்‌ மாயை, இதையே இன்னொரு தினுஸில்‌ 
சொன்னால்‌, எல்லாம்‌ ப்ரம்மம்‌ என்று தெரிந்து கொண் 
டுள்ள ஞானி, எந்த இடத்தையும்‌ விட்டு எங்கேயும்‌ போக 
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வேண்டாம்தான்‌. ஆனாலும்‌ ஒரே இடத்தில்‌ இருந்தால்‌ அங்கே 
வஸிப்பவர்கள்‌ அந்த இடத்தையே அவர்‌ சேர்ந்தவர்‌, அந்த 
இடம்‌ அவருக்குச்‌ சேர்ந்தது, அவர்‌ தங்களைச்‌ சேர்ந்தவர்‌, 
தாங்கள்‌ அவரைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ என்று தப்பான அட்டாச்‌ 
மென்ட்களைக்‌ கல்பித்துக்‌ கொள்வார்கள்‌. அப்படிக்‌ கூடாது 
என்றுதான்‌ ஞானி பரிவ்ராஜகனாகத்‌ திரிவது. 


கால்‌, கை முளைக்கும்வரை சுகர்‌ பொறுத்துப்‌ பார்த்‌ 
தார்‌. அப்புறம்‌, புறப்பட்டுவிட்டார்‌. தகப்பனாரான வ்யா 
ஸாசார்யாள்‌  மஹாப்‌ பெரியவர்தான்‌ என்றாலும்‌ இன்னும்‌ 
பிள்ளையைப்‌ போல ப்ராஹ்மீ ஸ்திதியிலேயே ஆணிய 
றைந்த மாதிரி நிற்கவில்லை. புத்ர வாத்ஸல்யம்‌ என்ற 
மாயை அவரைத்‌ தொட்டுக்‌ கொண்டுதான்‌ இருந்தது. இதை 
வளரவிடப்படாது என்று புத்ரர்‌ நினைத்தார்‌. 'உபநயனம்‌ 
பண்ணுவதற்கு அனுமதித்து விட்டோமோ, அப்பும்‌ (ப்ரஹ்‌ 
மசர்ய) ஆச்ரம தர்மப்படி நடக்கத்தான்‌ வேண்டிவரும்‌. 
கர்மாவில்‌ பற்றேயில்லாத நாம்‌ அத்யயனம்‌, ஸமிதா தானம்‌, 
பிக்ஷாசர்யம்‌ எல்லாம்‌ பண்ணியாக வேண்டி வரும்‌. இப்படி 
நம்முடைய ஸஹவாஸத்தை நீடிக்கவிட்டால்‌ தகப்பனாரின்‌ 
பாசமும்‌ ஜாஸ்தியாகிக்‌ கொண்டேதான்‌ வரும்‌. நம்மை எதுவும்‌ 
கட்ட முடியாவிட்டாலும்‌, அவர்‌ கட்டில்‌ நன்றாக அகப்பட்டுக்‌ 
கொள்வார்‌. அதனால்‌ இப்போது வீட்டை விட்டு ஓடிவிட 
வேண்டும்‌. தகப்பனார்‌ ரொம்பவும்‌ துக்கப்படத்தான்‌ செய்‌ , 
வார்‌. ஆனால்‌ இன்னம்‌ தள்ளிப்‌ போட்டுக்‌ கொண்டு போக 
(அவருக்குப்‌) பந்தமும்‌ வலுவாகி, (நம்மைப்‌ பிரிகிற) துக்கமும்‌ 
ஜாஸ்தியாகிக்‌ கொண்டுதானே போகும்‌? அதனால்‌ இப்போதே 
ஓடிப்போயிடனும்‌' என்று ஓட ஆரம்பித்தார்‌: யம்‌ 
ப்ரவ்ரஜந்தமநுபேதமபேதக்ருத்யம்‌'. 


நாம்‌ ஓர்‌ இடத்திற்குப்‌ போகிறோமென்றால்‌, அங்கே 
நமக்கு ஏதாவது கார்யம்‌ இருக்க வேண்டும்‌. அந்தக்‌ கார்யம்‌ 
முடிந்துவிட்டால்‌ அங்கேயிருந்து புறப்பட்டு விடுவோம்‌. 
உபன்யாஸம்‌ கேட்பதற்காக இங்கே .வந்திருக்கிறீர்கள்‌. நான்‌ 
பேசி முடித்தபின்‌ உட்கார்ந்திருப்பீர்களா? புறப்பட்டுவிடுவீர்‌. 
கள்‌. ஒரு ப்ரஹ்ம ஞானியைப்‌ புத்ரனாகப்‌ பெற்று லாலனம்‌ 
(£ராட்டல்‌) செய்ய வேண்டுமென்ற பாக்யம்‌ اننال‎ 
இருந்தது. சுகரை அப்படிப்‌ பெற்று நிறைய, லாலனம்‌ பண்ணி 
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யாயிற்று. இனிமேலேயும்‌ அவர்‌ அங்கேயே இருந்தால்‌ 
பாக்யம்‌ போய்‌, பாச பந்தம்தான்‌ உண்டாகும்‌. அதனால்‌ வந்த 
கார்யம்‌ ஆகிவிட்டதென்று வ்யாஸாச்ரமத்தை விட்டுச்‌ சுகர்‌ 
புறப்பட்டுவிட்டார்‌. எல்லா இடங்களிலுமுள்ள ஜனங்கள்‌, 
ஸத்துகள்‌, ஸாதகர்கள்‌ அவரைத்‌ தர்சனம்‌ பண்ணிப்‌ பயன 
டைய வேண்டுமென்று திவ்ய ஸங்கல்பமிருந்தது. அதனால்‌, 
கால்‌ போன போக்கில்‌ ஸஞ்சாரம்‌ பண்ணக்‌ கிளம்பினார்‌. 
“லோகத்துக்குத்‌ தர்சனம்‌ கொடுக்கிற கார்யம்‌ தனக்கிருக்கிறது” 
என்று நினைத்துக்‌ கர்த்தாவாக அவர்‌ புறப்படவில்லை! ஓர்‌ 
எண்ணமுமில்லாமல்தான்‌ புறப்பட்டார்‌. ஆனால்‌ அதிலேயே 
திவ்ய ஸங்கல்பத்தின்‌ நிறைவேற்றமும்‌ அமைந்தது. 


பிள்ளை ஓடுவதைப்‌ பார்த்து வ்யாஸாசார்யாள்‌ அவ 
ரைத்‌ தடுத்துப்‌ பிடித்து அழைத்து வருவதற்காகப்‌ பின்னா 
லேயே ஓடினார்‌. அவருக்கு ஈடுகொடுத்து இவரால்‌ ஓட 
முடியவில்லை. அவர்‌ எங்கேயோ போய்‌ விட்டார்‌! இவர்‌ 
“புத்ரா, புத்ரா!” என்று கதறிக்கொண்டு பின்னால்‌ போகி 
றார்‌. 'த்வைபாயநோ விரஹகாதர ஆஜுஹாவ - புத்ரேதி': 
த்வைபாயனராகிய வ்யாஸர்‌ பிரிவாற்றாமையால்‌ தவிதவித்‌ 
துக்‌ கொண்டு ‘Ir’: என்று கூப்பிட்டுக்‌ கொண்டே 
போனார்‌. 


அப்போது என்ன ஆயிற்று? ஓர்‌ அதிசயம்‌ நடந்தது. 
தரவோ (௮) பிநேது: 
“அபிநேத்ரு' என்றால்‌ நடித்துக்‌ 'காட்டுபவர்‌, நடிகர்‌, 


actor என்கிறார்களே, அது. ஒரு நடிகன்‌ என்ன பண்ணுகி 
றான்‌? கதையில்‌ வருகிற யாரோ ஒரு பாத்ரத்திற்கு ப்ரதிநிதி 
யாக இருந்து, அவன்‌ பண்ண வேண்டியதையெல்லாம்‌ தான்‌ 
பண்ணுகிறான்‌. என்றைக்கோ ராமர்‌ இருந்துவிட்டுப்‌ போய்‌ 
விட்டார்‌. இப்போது அவர்பாட்டுக்கு ஸ்வஸ்தமாகப்‌ பரம்‌ 
பதத்தில்‌ இருந்து கொண்டிருக்கிறார்‌. ஆனால்‌ எங்கே பார்த்தா 
லும்‌, இந்தியாவில்‌ மட்டுமில்லாமல்‌ ஸயாம்‌ (தாய்லாந்து), 
ஜாவா முதலிய தேசங்களிலும்கூட ராமாயண : ட்ராமா, 
ஸினிமா எல்லாம்‌ நடந்தபடி இருக்கின்றன. யார்‌ யாரோ 
“அபிநேத்ரு'க்களாக ராமர்‌ வேஷம்‌ போட்டுக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. 
நிஜ ராமர்‌ இப்போது ஒன்றிலும்‌ பட்டுக்‌ கொள்ளாமல்‌ உச்சி 
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யில்‌ உட்கார்ந்து கொண்டிருந்தாலும்‌ இந்த “ஆக்டர்‌'களெல்‌ 
லாம்‌ அவருக்குப்‌ பதில்‌, அவருடைய ப்ரதிநிதியாக, 
வனவாஸம்‌ பண்ணுகிறார்கள்‌, ஸீதையைப்‌ பறி கொடுக்‌ 
கிறார்கள்‌. ராவண ஸம்ஹாரம்‌ பண்ணுகிறார்கள்‌. ட்ராமா 
விலே தசரதரோ, விச்வாமித்ரரோ, அல்லது ராவணனோ 
“ராமா” என்று கூப்பிடுகிறபோதெல்லாம்‌ நிஜ ராமர்‌ ஏன்‌ 
என்று கேட்பதில்லை. இந்த அபிநேத்ருதான்‌ பதில்‌ கொடுக்‌ 
கிறான்‌. 


அந்த மாதிரி, வ்யாஸர்‌ “புத்ரா, புத்ரா!” என்று கூப்பிட்‌ 
டுக்‌ கொண்டு. ஓடியபோது சுகர்‌ ஒன்றும்‌. பதில்‌ கொடுக்க 
வில்லை. ஆனால்‌ அவருக்கு ப்ரதிநிதிகளாகக்‌ காட்டிலிருந்த 
மரங்களெல்லாம்‌ “ஏன்‌, ஏன்‌?” என்று கேட்டன! “தரவோ 
அபிநேது:' தருக்கள்‌ அபிநேதாவின்‌ கார்யத்தைப்‌ பண்ணின. 
அதாவது சுகருடைய behalf-o்‌ (சார்பில்‌) மரங்கள்‌ 
respond பண்ணின (பதில்‌ கொடுத்தன)! 


அவரைக்‌ கூப்பிட்டால்‌ இவை ஏன்‌ பதில்‌ கொடுக்க 
வேண்டுமென்றால்‌, அவர்‌ யார்‌? ஸர்வ பூத ஹ்ருதயரானவர்‌. 
“எல்லாம்‌ தாம்‌' என்று ஆன ப்ரஹ்மஞானி. ஆகையால்‌ 
சேதனாசேதனங்களான ஸகலத்தினுள்ளேயும்‌ அவர்‌ நிறைந்‌ 
திருந்தார்‌. அதனால்‌, அவை எல்லாமே அவர்‌ மயமாகி 
(“தன்மயதயா') , “ஏன்‌, ஏன்‌?” என்று பதில்‌ குரல்‌ கொடுத்தன. 
மரங்கள்‌ மட்டுமில்லை; ம்ருகங்கள்‌, பக்ஷிகள்‌, மலை, நதி 
எல்லாமேதான்‌ பதில்‌ 'கொடுத்தன. ஆனாலும்‌ பொதுவாக 
உணர்ச்சியே இல்லாமல்‌ ஜடமாயிருப்பதை “மரம்‌ மாதிரி” 
என்றுதானே சொல்கிறோம்‌? = உணர்ச்சி போய்விட்டால்‌ 
“மரத்துப்‌ போயிடுத்து” என்றுதானே சொல்கிறோம்‌? அதனால்‌ 
மரங்களே சுகருக்காக பதில்‌ குரல்‌ கொடுத்தனவென்றால்‌ 
அத்தனை ஜீவ-ஜட ப்ரபஞ்சமும்‌ அவருக்குப்‌ ப்ரதிநிதியாக 
ப்ரதிவசனம்‌ பேசின என்று அழுத்தமாகக்‌ காட்டியதாகும்‌ 
என்றே 'தரவோ அபினேது:' என்று (பாகவத புராணத்தை 
ப்ரவசனம்‌ செய்த) ஸுத பெளராணிகர்‌ போட்டிருக்கிறார்‌. 


ச்லோகம்‌ இவ்வளவு சொன்னதோடு நின்றுவிடுகிறது. 
வ்ருக்ஷங்கள்‌, ம்ருகங்கள்‌ முதலியன சுகருக்காக, சுகராக, பதில்‌ 
கொடுத்த பிறகு வ்யாஸருக்கு என்ன ஆயிற்று என்று அதில்‌ 
இல்லை. 
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ஆனால்‌ நாம்‌ ஊறஹித்துவிடலாம்‌. 


சுகர்‌ என்று ஒரு சரீரத்தில்‌ இருக்கிறமாதிரி இருந்தவர்‌ 
பட்டுக்கொள்ளாமல்‌, பட்ட கட்டைபோல ஞானியாக 
அவர்பாட்டுக்குப்‌ பதில்‌ சொல்லாமல்‌ போய்விட்டார்‌. 
எத்தனை ஞானியானாலும்‌ அவருடைய ஹ்ருதயத்தில்‌ 
ஈச்வரன்‌ ப்ரேமையைச்‌ சுரக்காமல்‌ விடமாட்டான்‌! அதனால்‌, 
ஸர்வபூத ஹ்ருதயரான அவர்‌ தம்முடைய மற்ற சரீரங்களைப்‌ 
போன்ற மரம்‌, மட்டை ஆகியவற்றின்‌ மூலம்‌, அழுகின்ற 
அப்பாவுக்கு ஆறுதலாக பதில்‌ கொடுக்கப்‌ பண்ணிவிட்டான்‌. 
இப்படி அந்த ஒரு வ்யக்தி விரக்தியுடன்‌ பேசாமல்‌ ஓடிக்‌ 
கொண்டுள்ளபோது பாக்கி அத்தனை வஸ்துக்களும்‌ ப்ரேமை 
யுடன்‌ பதில்‌ சொன்னதிலேயே வ்யாஸருக்கும்‌ ஆறுதல்‌ 
ஏற்பட்டது மட்டுமில்லாமல்‌, ஆத்ம ஞானமும்‌ ஆழமாக 
வேரூன்றி இருக்க வேண்டும்‌. ஒரு ரூபத்தில்‌ மாத்ரம்‌ பிள்ளை 
இருக்கிறதென்றால்‌ அதைப்‌ போக விடப்படாது , என்று 
பிடித்து வைத்துக்‌ கொள்ளத்‌ தோன்றும்‌. அத்தனை ரூபத்திலும்‌ 
இருக்கிறதென்றால்‌? அது எப்படிப்‌ பிரிந்து போகும்‌? இவர்‌ 
எங்கேயிருந்தாலும்‌ அங்கேயும்தானே பிள்ளை இருப்பதாகும்‌? 
அதனால்‌, அதற்காக அழவேண்டியதே இல்லைதானே? 
வ்யாஸரும்‌ ஸாமான்யப்‌ பட்டவரில்லையே! ஆகையால்‌ பிரிய 
முடியாததாக, எங்கும்‌ நிறைந்திருப்பதாக ஒன்றைத்‌ தெரிந்து 
கொள்ளும்போது அதை ஒரு ஊஹமாகவோ, புத்திவாத 
மாகவோ மட்டும்‌ தெரிந்து கொள்ளாமல்‌ அனுபவித்தே 
அறிந்திருப்பார்‌. பிள்ளையாக அறிந்தவரை எல்லாமாக, 
எங்கும்‌ நிறைந்த தத்வமான ப்ரஹ்மமாகவே அறிந்திருப்பார்‌. 
எல்லாமாகி, எங்கேயும்‌ நிறைந்திருப்பதென்றால்‌ அப்போது 
(வ்யாஸராகிய) தாமுமாகி, தமக்குள்ளேயும்‌ அதுதான்‌ நிறைந்‌ 
இருக்கிறதென்று கண்டு கொண்டிருப்பார்‌. அதாவது ஆத்ம 
ஞானத்தில்‌ ஆழமாக வேரூன்றி இருப்பார்‌. 


கொஞ்சங்கூட அன்போ அனுதாபமோ இல்லாதமாதிரி 
ஒரு ரூபத்திலிருந்துகொண்டு தகப்பனாரைப்‌ பிரிந்து சென்று 
கதறக்கதற அடிக்கும்போதே, ஸகல ரூபங்களிலும்‌ இருந்து 
கொண்டு அவருடைய பாச பந்தத்தைப்‌ போக்கி, அவருடைய 
ஞானம்‌ ஸ்திரமாக வலுப்படுவதற்குரிய பெரிய உபகாரத்தைச்‌ 
சுகர்‌ செய்திருக்கிறார்‌! 
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அப்படிப்பட்டவரிடம்‌ உபதேசம்‌ பெற்ற சிஷ்யர்‌ கெளட 
பாதர்‌. 


அவருடைய கதையைப்‌ பார்க்கலாம்‌. 


அவருடைய கதைக்கு முன்‌ அவருடைய குருவின்‌ கதை 
யைக்‌ கொஞ்சம்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. அதோடு ஓட்டுப்‌ 
போட்டுக்‌ கொண்டுதான்‌ இவர்‌ கதை வரமும்‌. 


' குரு என்றால்‌ ஸன்னியாஸ குரு அல்ல. இவருக்கு ஸன்னி 
யாஸம்‌ தந்த குரு சுகர்‌. அவர்‌ கதைதான்‌ சொல்லியாயிற்றே! 
சொல்ல வேண்டியது அவருடைய (கெளடபாதருடைய) 
வித்யா குருவைப்‌ பற்றி. லோகத்தில்‌ ப்ரஹ்ம வித்யை ப்ரசார 
மாகக்‌ காரணமாக இருந்த கெளடபாதர்‌ மூலம்தான்‌ 
வ்யாகரண சாஸ்த்ரமும்‌ நமக்குக்‌ கிடைத்திருக்கிறது. அந்த 
சாஸ்த்ரத்தை அவருக்கு உபதேசித்த வித்யா குருவைப்‌ பற்றியே 
இப்போது சொல்லப்‌ போவது. 


பதஞ்ஜலி என்ற அந்தக்‌ குருவின்‌ கதையையும்‌, அவரிடமி 
ருந்து இவர்‌ உபதேசம்‌ பெற்ற கதையையும்‌, இன்னும்‌ பல 
கதைகளையும்‌ சொல்லிக்‌ கடைசியில்‌ இவருடைய சிஷ்யரி 
டம்‌ நம்‌ ஆசார்யாள்‌ சிஷ்யராகி ப்ரஹ்ம வித்யா உபதேசம்‌ 
வாங்கிக்‌ கொண்டது உள்பட எல்லா விருத்தாந்தங்களையும்‌ 
“பதஞ்ஜலி சரிதம்‌' என்ற காவ்யம்‌ சொல்கிறது. அந்தக்‌ 
கதைகள்‌ கொஞ்சம்‌ சொல்கிறேன்‌. ர. 

பதினேழாம்‌ நூற்றாண்டுக்‌ கடைசியில்‌ தஞ்சாவூர்‌ ராஜா 
ஷாஹஜி, வித்வான்‌௧ளுக்கென்றே தன்னுடைய ராஜ்யத்தில்‌ ஓர்‌ 
ஊர்‌ இருக்க வேண்டுமென்று ஆசைப்பட்டு, இருவிசநல்லூரில்‌ 
அனேகப்‌ பண்டிதர்களையும்‌, கவிகளையும்‌ குடியேற்றிய 
தேஷ்டமாக மான்யங்கள்‌ கொடுத்தான்‌. அப்படி மொத்தம்‌ 46 
பேருக்கு அந்த க்ராமம்‌ ஸர்வ மான்யமாகத்‌ தரப்பட்டு வித்யா 
ராஜதானியாக இருந்தது. அவர்களில்‌ ராமபத்ர தீக்ஷிதர்‌ 
என்பவர்‌ ஒருவர்‌. கவி. பெரியவர்‌. நல்ல ரஸிகர்‌. ஸாதாரண 
மாக. இலக்கணப்‌ புலமையும்‌ இலக்கியத்‌ திறமையும்‌ ஒன்றோ 


ஸ்ரீ சரணர்கள்‌ முற்றிலும்‌ “பதஞ்ஜலி சரிதத்‌'தையே பின்பற்றாமல்‌ வேறு‏ ل 
புராணக்‌ கதைகள்‌, கர்ண பரம்பரைக்‌ கதைகள்‌ ஆகியவற்றையும்‌‏ 
அனுஸரித்து உபன்னியாஸித்திருப்பதாகக்‌ காண்கிறோம்‌.‏ 
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டொன்று சேராது என்பார்கள்‌. ஆனால்‌ இவரோ இரண்டிலும்‌ 
தேர்ந்தவராயிருந்தார்‌. வ்யாகரணத்தில்‌ (இலக்கணத்தில்‌) 
பெற்றிருந்த தேர்ச்சியால்‌ 'ப்ரத்யக்ர பதஞ்ஜலி' என்று பெயர்‌ 
பெற்றிருந்தார்‌. 


பதஞ்ஜலிதான்‌ வ்யாகரண மஹாபாஷ்யம்‌ எழுதியவர்‌. 
அவர்‌ கதையும்‌ கெளடபாதர்‌ கதையும்‌ ஒன்றோடொன்று 
பின்னிப்‌ பிணைந்தது. “பதஞ்ஜலி சரிதம்‌' என்பது ராமபத்ர 
தீக்ஷிதர்‌ எழுதியதுதான்‌. 'பதஞ்ஜலி சரிதம்‌' எழுதியவருக்கே 
“நிகழ்காலப்‌ பதஞ்ஜலி' என்று பொருள்படும்‌ 'ப்ரத்யகர 
பதஞ்சலி' என்ற பட்டமும்‌ இருந்தது. 


கவி என்ற முறையில்‌ ச்ருங்கார நாடகாதிகள்‌ அவர்‌ 
எழுதியிருந்தாலும்‌ உயர்ந்த பக்தியுள்ளம்‌ படைத்தவராயிருந்‌ 
தார்‌. குறிப்பாக ராமசந்த்ர மூர்த்தியிடம்‌ அவருக்குப்‌ பரம 
பக்தி. “ஜானதி பரிணயம்‌' என்று அவர்‌ எழுதியிருக்கும்‌ 
நாடகம்‌ ப்ரஸித்தி வாய்ந்தது. 'ராம ஸ்தவ கர்ண ரஸாயனம்‌', 
“ராம சித்ர ஸ்தவம்‌' என்றெல்லாமும்‌ அனேக ஸ்தோத்ரங்கள்‌ 
எந்த ராமாயணத்திலும்‌ இல்லாத நூதன கல்பனைகளோடு 
எழுதியிருக்கிறார்‌. தகஷிணத்தில்‌ விசேஷமாக நாடக க்ரந்தம்‌ 
எழுதுபவர்கள்‌ கிடையாது என்று வடக்கத்தி வித்வான்கள்‌ 
சொல்லிவந்த அபக்யாதியைத்‌ துடைக்கவே “ஜானகி 
பரிணயம்‌' எழுதி நம்முடைய தென்தேசத்தின்‌ பெருமையை 
நிலைநாட்டினாரென்று சொல்லப்படுகிறது. 


நமக்கு விஷயம்‌ அவருடைய 'பதஞ்ஜலி சரிதம்‌'. எட்டு 
ஸர்கங்கள்‌ கொண்ட புஸ்தகம்‌ அது. 


ராமர்‌ என்று சொன்னவுடன்‌ அவருடன்‌ இணைபிரியாத 
பக்த சிரோமணியான ஆஞ்ஜநேய ஸ்வாமியை நினைப்பது 
போல நடராஜா என்றவுடன்‌ இரண்டு பேர்‌ நினைவு வரும்‌. 
நடராஜாவின்‌ பிம்பமானாலும்‌, சித்ரமானாலும்‌ எதிலும்‌ 
அவருக்கு ' இரண்டு பக்கங்களில்‌ இந்த இரண்டு பேரும்‌ 
இருப்பார்கள்‌. கேட்பதற்குப்‌ பயமாகப்‌ பாம்பும்‌ புலியும்‌ 
இருபக்கமும்‌' என்று இவர்களைத்தான்‌ பாட்டுகளில்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறது! படங்களில்‌ பார்த்தாலும்‌ ஒருத்தருக்கு இடுப்புக்குக்‌ 
கீழே பாதி உடம்பு பாம்பாக இருக்கும்‌. இன்னொருத்தருக்குப்‌ 
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புலியாக இருக்கும்‌. ஆனால்‌ அந்த இருவரும்‌ யாருக்கும்‌ எந்த 
ஹிம்ஸையும்‌ பண்ணாமல்‌ ஸ்வாமியின்‌ நர்த்தனத்திலேயே 
ஸதாகாலமும்‌ நேத்ரத்தையும்‌ ஹ்ருதயத்தையும்‌ அர்ப்பணம்‌ 
பண்ணிப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருப்பார்கள்‌. புலிக்கால்காரர்‌ 
“வ்யாக்ரபாதர்‌' என்பவர்‌. அந்தப்‌ பேருக்கே அப்படித்தான்‌ 
அர்த்தம்‌. பாம்புக்கால்காரர்தான்‌ நம்முடைய உபகதையின்‌ 
நாயகரான பதஞ்ஜலி. 


சிதம்பர மஹிமையையும்‌, ஸ்ரீமந்‌ நடராஜமூர்த்தியின்‌ 
மஹிமையையும்‌ விளக்குவதாக அந்தத்‌ திருவிசநல்லூர்‌ 
பண்டித கவிகளில்‌ இன்னொருத்தரான வேங்கட கிருஷ்ண 
Sesi என்பவர்‌ “நடேச விஜயம்‌' என்று காவ்யம்‌ எழுதி 
யிருக்கிறார்‌: அதிலும்‌ பதஞ்ஜலியைப்‌ பற்றி ஒரளவு வருகிறது. 
பதஞ்ஜலியையே மையமான பாத்ரமாக வைத்து ராமபத்ர 
தீக்ஷிதர்‌ எழுதியுள்ள பதஞ்ஜலி சரிதமும்‌ “நடேச விஜய'மும்‌ 
அனேக details (விவரங்களில்‌) ஒத்துப்‌ போகின்றன. 


பதஞ்ஜலி ஆதிசேஷனின்‌ அவதாரமென்று அந்தப்‌ புஸ்த 
கங்களில்‌ இருக்கிறது. 


ஆதிசேஷன்‌ மஹாவிஷ்ணுவைச்‌ சேர்ந்தவர்‌. திருப்பாற்‌ 
கடலில்‌ பகவானுக்குப்‌ படுக்கையாக இருப்பவர்‌. அந்தப்‌ பரம 
வைஷ்ணவர்‌ எப்படிப்‌ பரம சைவராகி நடராஜாவின்‌ 
இணைபிரியாத பக்தரானார்‌? திருப்பாற்கடலிலிருந்தவர்‌ 
ஏன்‌ சிதம்பரத்துக்கு வந்து சேர்ந்தார்‌? 

அதற்குக்‌ காரணம்‌ நடேச விஜயத்தில்‌ சுருக்கமாகவும்‌ 
பதஞ்ஜலி சரிதத்தில்‌ விரிவாகவும்‌ வருகிறது. 


மஹாவிஷ்ணுவேதான்‌ ஆதிசேஷனை அப்படி அனுப்பி 
வைத்தது என்று வருகிறது. 


அப்படியானால்‌ மஹாவிஷ்ணுவுக்கும்‌ நடராஜாவுக்கும்‌ 
என்ன ஸம்பந்தம்‌? 
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திருமாலின்‌ இதயத்தில்‌ 


சிவ நடனம்‌ 


ஸம்பந்தமிருப்பது நிச்சயம்‌ என்று சிதம்பரம்‌ 
கோயிலைப்‌ பார்த்தாலே தெரிகிறது. அங்கு நடராஜாவின்‌ 
தர்சன  மண்டபத்துக்குப்‌ பக்கவாட்டிலேயே பெரிசாகப்‌ 
பெருமாள்‌ ஸன்னிதி இருக்கிறது. கோவிந்தராஜா என்ற 
பேரில்‌ அவர்‌ ஆதிசேஷ பர்யங்கத்தில்‌ படுத்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 
இறார்‌. ஓரே இடத்தில்‌ நின்றபடி சிவ-விஷ்ணுக்கள்‌ இருவரை 
யும்‌ தர்சித்துக்‌ கொண்டு இரட்டிப்புச்‌ ` ஸந்தோஷத்துடன்‌ 
அப்பைய தீக்ஷிதர்‌ “மாரமணம்‌, உமாரமணம்‌' என்று ஸ்தோத்‌ 
ரித்திருக்கறொர்‌& “மாரமண' என்றால்‌ லக்்மீபதி. 'உமார 
மண” என்றால்‌ உமாபதி என்று புரியும்‌. 


ஆக இரண்டு பேருக்கும்‌ ஸ்ம்பந்தமிருப்பது தெரிகிறது. 
என்ன ஸம்பந்தம்‌? 


ரொம்பவும்‌ நெருங்கின ஸம்பந்தம்‌. ஹ்ருதய பூர்வமாக 
என்றால்‌ அஸலே ஸ்ருதய பூர்வமான ஸம்பந்தம்‌ அந்த 
இரண்டு பேருக்கும்தான்‌ இருக்கிறது! 


எப்படியென்றால்‌, நடராஜா மஹாவிஷ்ணுவின்‌ ஹ்ருதய 
கமலத்திலேயே நாட்டியம்‌ செய்கிறார்‌! 


இந்த நாளில்‌ ஆராய்ச்சி என்று செய்பவர்கள்‌, “தருவா 
ரூர்‌ த்யாகராஜா கோயிலில்‌ நிறைய விஷ்ணு ஸம்பந்தமான 
சின்னங்கள்‌ இருக்கின்றன. அதோடு, 'ராஜா' என்று வருகிற 
பேர்கள்‌ பெரும்பாலும்‌ விஷ்ணுவின்‌ பேர்களாகத்தானிருக்‌ 
இன்றன - ரங்கராஜா, வரதராஜா, கோவிந்தராஜா, இப்படி. 
ஆகையால்‌ அது முதலில்‌ பெருமாள்‌ கோயிலாகத்தான்‌ 
இருந்திருக்க வேண்டும்‌. அப்புறம்‌ சைவர்களுக்கு ரொம்பவும்‌ 


*% ஹரிஹர அபேத ஸ்துதி. 
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அதிக்யம்‌ ஏற்பட்ட காலத்தில்தான்‌ அதைச்‌ சிவன்‌ கோயிலாக 
மாற்றியிருக்கிறார்கள்‌' என்று சொல்கிறார்கள்‌. இதையே 
மாற்றி நாச்சியார்‌ கோயிலிலுள்ள பெருமாள்‌ கோயில்‌ விஷயத்‌ 
இல்‌; அது முதலில்‌ சிவன்‌ கோயிலாக இருந்து, அப்புறம்‌ 
வைஷ்ணவர்களுக்கு ஆதிக்யம்‌ ஏற்பட்ட காலத்தில்‌ விஷ்ணு 
வாலயமாக மாற்றப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌ என்கிறார்கள்‌. இந்த 
ஆராய்ச்சி எல்லாம்‌ ஸரியில்லை. அந்தந்த ஸ்தல புராணக்‌ 
கதையையோ, பொதுவான ஸமய சாஸ்த்ர தத்வங்களையோ 
விளக்கிக்‌ கோயில்கள்‌ எழுப்பியிருப்பதைப்‌ புரிந்து கொள்ளாத 
தாலேயே இப்படி முடிவு சொல்கிறார்கள்‌. வாஸ்தவத்தில்‌ 
அவை ஆதியிலிருந்து இப்போதுள்ளபடிதான்‌ இருந்திருக்‌ 
இன்றன. நாச்சியார்‌ கோயில்‌ விஷயம்‌ இப்போது நமக்கு 
ஸம்பந்தப்பட்டதல்ல. 


திருவாரூரை எடுத்துக்‌ கொண்டால்‌. அந்தக்‌ கோயில்‌ 
விஷ்ணுவின்‌ ஸ்வரூபமாகவே கட்டப்பட்டிருப்பது. “அந்த 
ஸ்வரூபத்திலே ஹ்ருதய ஸ்தானம்‌ எங்கே இருக்குமோ அங்கே 
தான்‌ த்யாகராஜ மூர்த்தி ப்ரதிஷ்டை செய்யப்பட்டிருக்றெது. 


அடுத்த புத்தகத்தில்‌... 


ஸ்ரீ சங்கர சரிதம்‌ என்கிற தலைப்பின்‌க8ழ்க்‌ கட்டுரை 
கள்‌ தொடர்கின்றன. 
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